' कारंजा सठाधीश श्रीमद- 


. भट्टरक श्री १०८ श्री. वीरसेनसखामी 
... महाराज, स्वसंवेदन ज्ञानीके 
सुखकमलोडव-वाणीके सधुकर प्रेसी- 
ध्रणगांव ( खानदेश ) निवासी श्रीमान- 
सेठ पोपठसा वेड़सा गांधी ओसवाल 
की 
ओरछे, अपने स्वर्गीय पिताजी-- 
सेठ वेह्सा सावजीके 
ज्ञानावरणीय कमेक्षयाये 
४ जैनसिन्न ” के ३७ वें वर्षके 


॥९/20222%:-:0 50 
“जैनविजय?? 
कापडियाने मुद्रित किया | 





रन मूत्रिका | 5६ 

कई वर्ष हुए जब मैंने दिदवलीमें वर्षाइाल विताया था तब 
धमेपुराके पंचायती व लाला सुगनचंद्ीके दिगम्बर मैन मंदिरोंकरे. 
'ग्रन्थभण्डारका निरीक्षण किया था| उन्हीं ग्रंथोर्में सारसमुच्चयकी 
एक प्रति जीणे मिक्ठी थी जितकी नकल ग़लम निवासी छाजूराम-. 
जीसे कराकर मैंने वह प्रति श्री माणिकरचंद दि० जैन ग्रन्थमालाके, 
मंत्री पण्डित नाथूराम प्रेमी बम्बईको मेट कर दी कि वे इसका, 
प्रकाश करे | उनको एक प्रति मेरठ छावनीसे छाछा मबखनलालजी- 
खजांची द्वारा भी मिली । दोनों प्रतियोमें मिलान कर हस ग्रन्थका 
मुद्रण अन्थमालाके २१ वें नम्बरमें किया गया जिसका नाम है- 
“सिद्धान्तसारादिसिग्रह , इसका प्रकाशन विक्रम स॑० १९७९ 
में हुआ था जोर जहांतक मैंने खोजकी अबतक इसका माषानुवाद 
नहीं हुभा है | 


मेरे मनमें वारम्वार यइ इच्छा रहती थी कि इसकी भाषा- 
टीका छिख दीजावे तो भाषावालोंको इस सारका आनन्द मिले !! 
इस वर्ष घरणगांव ( खानदेश ) निवासी माघ्टर पोपटरामने यहः 
इच्छा प्रगटकी कि उनकी तरफसे कोई अन्थ डनके पृज्य पिताकी' 
स्वृतिरमें जैनमित्रके पाठक्रीको मेट किया जावे । अतएव मैंने हस' 
गन्थका उत्था प्रारम्भ किया और आज रेखनऊके यहियागेन दि० 
जैन मंदिरमें उसको पूर्ण किया है। इस अन्यमें वेराग्य कूटकूटकर 
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रा है [ इन्द्रियोंके जाशवंत व अतृप्तिकारी सुर्खोसि उदासीनता 
-लानेके लिये-यह ग्रन्थ बड़ा ही उप्योगी है। 

इसमें आत्मध्यान करनेकी प्रेरणा कीगई है ओर मोक्षके अपूबे 
-आनन्दक छाभ करनेकी उत्तेजना दी गई है अतः परिणार्मोकों शुद्ध 
करनेके लिये इसका पढ़ना बहुत ही उपयोगी होगा । इसके सर्वे 
छोक विद्यार्थियों व उपदेशकोके लिये भी फंठ करने योग्य हैं। कुछ 
'नमृने नीचे दिये जाते हैं | यह श्री कुरुमद्राचार्य बढ़े भनुभवी 
आसमज्ञानी आचाये कब हुए इसका कोई पता नहीं चलता है 
सथापि १००० वर्ष पूषके होंगे ही ऐसा रचनापरसे अनुमान होता है । 


नास्ति कामसमो व्याधिनास्ति मोहधमो रिपु३ । 

नास्ति ऋोषसमो बहिर्ास्ति झनसमे सुखम्‌ ॥ २७॥ 

भावाथे-काममावके समान कोई रोग नहीं है, मोहके 
बराबर कोई शत्रु नहीं है, क्रोधने समान कोई जाग नहीं है ओर 
ज्ञानके समान कोई सुख नहीं है । 

जरामरणरोगानां सम्यक्तज्ञानभेपजे; । 

शमने कुरुते यरतु स च्‌ वेद्यो विधीयते ॥ ४६ ॥ 

भावाथ-जो फोई सम्यस्दशन और सम्यग्ज्ञानकी औषधिको 
सेवन फाके जरा मरण रोगोंकों शांत कर देता है वही वेध कहा 
यया है | 

अज्ञानी क्षिपयेत्कम यज्जन्मशतकोटिपिः । 

त॒श्ज्ानी तु जिमुप्तात्मा निहल्ेतमहरनातः ॥ १८८ ॥ 
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गावायें-लज्ञानी जितने करमोको करोड़ों जन्मोंमें नाज्न:करेगा 
उतने क़र्मोको मन, वचन, कायकी गुप्तिको पालनेवाला भालज्ञानी 
एक जेतमुहतेमें नाश कर सकेगा । 

निम्पपत्व॑ प्र तत्व॑ निमत्व॑ परं छुख । 

निमप्त्वं परं बीज मोक्षह्य कथित बुधेः ॥ २३४ ॥ 

भाबाथ-ममता रहित भाव परम तत्व है। यही परम सुख 
है, इसीको ज्ञानियोंने मोक्षका उत्तम बीज कहा है । 

संतोष छोमनाज्ञाय धूर्ति च मुखशान्तये । 

ड्ानं च तम्सां उद्धों धारयन्ति दिगम्बराः ॥. २४८ ॥ 

श्ावार्थ-दिगम्बर मुनि छोभके नाशके लिये संतोषको, सुर 
आंतिके लिये पैयको और तपकी वृद्धिके लिये ज्ञानकों धारते हैं। 

बरं सदैव दारिरिय शीढेश्रयेसमन्वितम्‌ । 

न॒ तु शीरूविददीनानां व्रिभवाश्वक्रवतिन।॥ २८२॥ 

भावाथे-शीकू आदि चारित्रकी सम्पदा जिनके पाप्त है उनको 
सदा दाकिद्र रहे तो भी अच्छा है, परन्तु शीलादि चारित्र रहित हो 
'तो चक्रवर्तीकी विभूति भी ठीक नहीं है । 

आत्माधीनं तु यत्सोख्ये तत्सोख्यं वर्णितं बुधेः 

पराघीन तु यत्‌ सौख्यं दुःखमेव न तत्सुख़ || ३०१ ॥ 


भाषाध- भात्माधीन जो सुख है इप्तीको ज्ञानियोने सुख कहा 
दै। पराधीन सुख है वह:दुख: ही है, कभी १ह. सुख नहीं दोसक्ता। 


६) 

आत्मा वे छुमहत्तीय यदासो प्रशमे स्थितः । 

यदासो प्रश्मम नास्ति ततस्तीथेनिस्थेकम्‌॥ १११॥ 

भावाथे-जब यह आत्मा शीतमावर्में ठहरता है तब बह्दी 
महान तीथे है । ओर जब इसकी स्थिति शांतिमें नहीं रहती है - 
तब तीथे करना निरथेक है। तीथेयात्रा भी शांतिके लिये की जाती है | 

आत्मान स्ापयेन्नित्य ज्ञाननीरेण चारुणा ! 

येन निभक्॒तां याति जीवो जन्मान्तरेष्वपि ॥ ३१४ || 

भावाथे-मपने आत्माको सदा सुंदर ज्ञानरूपी जल्से स्नान 
कराना चाहिये जिससे यह जात्मा मवभवके लिये निर्मल होमावे | 

सत्येन छुद्धयते वाणी मनो ज्ञानेन शुद्धधति । 

गुरुझुश्रूपया काया; शुद्धरिया सनातना॥ ३१७ | 


भावाये-वाणी सत्यसे शुद्ध रहती है, मन ज्ञानसे शुद्ध रहता: 
है, शरीर गुरुकी सुश्रुषासे पवित्र होता है, यही सनातनकी शुद्धि है) 


शर्म भूयात ! 
... लखनऊ रा 
वीर से० २४६१ संबत 
१९९२ माघ सुदी २ त्र० सीतलप्रसाद ६ ' 
हा ३१ अगस्त १९३५, 
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सोरे दिगंवर जेन समाजंमें कितने ही त्यागी, अक्षचारी व 
अनेक पदवीघारी बडे २ दविद्वाव पंडित भाज मौजूद हैं, लेकिन 
उनके द्वा!श दिगम्बर जैन साहित्यकी सेवा व जिनवाणीके उद्धारंका 
कार्य धाराप्रवाही रूपसे जैस्ता चाहिये ऐसा नहीं होता | पं» लाल- 
रामनी शास्त्री; प० खुबचंदजी श'त्ली, ५० वशीषरणी शाल्री (सोलापुर) 
आदि विद्वानोंने पहले दि०जेन साहित्यकी बहुत सेवा की थी, परंतु आज 
वे थकगये हैं या किसी न किसी कारणसे मौन हैं, लेकिन हमारे समाज 
श्रीमान श्रह्मचारी सीतलपेसादनी ही एक ऐसे त्यांगी मौजुदर हैं 
जो रात दिन लगातार ३०-३० वर्षोत्ति दि० जैन साहित्यकी घारा- 
प्रवाही अपूर्व सेवा समाचार पत्रों, पुत्तकों व व्याख्यानों हारा कर- 
रहे हैं व यावजीव करनेके अमिलतपी हैं। 

श्रीमान्‌ त्रक्मचारीनीने आजतक छोटे बड़े करीब ७५ प्रंथेका 
सम्पादन, अनुवाद या टीका करके उप्तको भेंट या अदुप मुूल्यसे 
प्रकट करवाया है, उनमें प्रायः मेंटके ग्रन्थोंका छाभ तो “जेनंमित्र” 
के आहकोंकी ही मिलता है। श्रीमान्‌ ब्ह्मंचारीनीका “जेनमित्र ! के 
ऊपर क्षजब ही प्रेम है । तथा हरएक उपद्दार-अन्धके प्रकाशनार्थ: 
जो सहायता मिलती है वह श्रीमान्‌ त्रह्म॑ंचारीजीकी प्रेणाका ही फल 
होता है । इस अपूर्व सेवाके लिये तो “ननमित्र” के पाठक भ्रीमानू 
ब्रक्षचारीजीके चिरकांठ तक कृतज्ञ रहेंगे | 


( ४) 


प्रस्तुत अन्थ-श्री सारसमुच्चय टीका जो वेशस्पशाखका एक 
-अपू्व भांडार है उसकी हिन्दी टीका श्रीमान्‌ अक्मचारीनीने ही छखन- 
ऊके चोंतुमसिके समय की थी तथा उसको “मित्र” के आहर्कोको 
अटमें मिलसके इसलिये द्वव्यकी प्रेरणा भी आपने ही कर दी थी 
ऊत: घरणगांव (खानदेश) निवासी श्रीमान्‌ सेठ पोषट्सा वेड़सा गांधी 
-ओप्तवालने अपने अतीव वयोवृद्ध गुरु श्रीमढ भट्टारक श्री वीरसेवजी 
महाराज ( कारंजा ) के आध्यात्मिक उपदेश व श्रीमान्‌ ब्रह्मचारीजी 
सीतलमसादजीकी परेरणासे इस ग्रन्थको “ मित्र ” के आ्ाहकों छो भेंट 
देनेके लिये द्रव्यकी सहायता प्रदान की है जिसके लिये आप कोटिश; 
-अन्यवादके पात्र हैं। 
यह शाख्दाव करीब १५०००) का हुभा है, क्‍योंकि 
इप्तका जो मृल्य रखा गया है उस हिसाबसे इतनी रकम्के शाख- 
दानका पुण्य ही सेठ पोष्टसा वेड्साजीको मिलेगा । 
इस साहित्य-सेवाके लिये श्रीमान्‌ बह्मचारीजीका हम हृद्यसे 
आभार मानकर ऐसे शास्त्रदानका जनुकरण करनेके लिये अन्य 
आ्रीमानोसे निवेदन करते हैं | तथा 'मित्र” के पाठकोंसे भी निवेदन 
है कि इस ग्रल्थका बारवार स्वाध्याय करके इससे छाम उठावें। 
जो / जैनमिन्र ”के ग्राहक नहीं हैं उनके लिये इस ग्रन्थकी 
प्रतियां विक्रयाथे भी प्रकट की गई हैं । आशा है इसका 
-यथेष्ट अचार होकर श्रीमान्‌ ब्रह्मचारीजीका परिश्रम सफल होगा । 


वीर से० २४६२ |] निवेदक- 
आधश्वित सुदी १५ | सूढूचन्द [किसनदास कापाडिया, 
ला[ू० ३०-९१ ०-३६ >प्रकाशक ॥' 
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ओऔीमद कुलभद्राचाय विरचितं 
हा र जर्माह यु 4 अीमम. 
सार-समृच्चय टाका 
>> आम 
मजलाचरण । 
दोहा । 

श्री परमातम सकलको, नमहूँ ध्यान चित थार । 
जा प्रसाद शिव-मागकों, लखा भविक भव॒तार ॥१॥ 
वर्तमान युग भरतमें, ऋषपभादिक महावीर । 
तीथकर चोबीसको, नममूँ कर्म क्षय वीर ॥२॥ 
निकल पिद्ध परमातमा, सहजाननदर स्वभाव | 
शुद्ध बुद्ध अकलेक थिर, नमहँ द्रव्य अर भाव ॥३॥* 
ग्रन्थ रहित आतमरमी, दीक्षा शिक्षा देत। 
आचारज समुनिराजको, नमहूँ ज्ञान सुख हेत ॥४॥: 
शास्त्रर्मी वहु ज्ञाधर, उपाध्याय झुनिराज | 
दाता आतम ज्ञानके, नम्हुँ नित्रातप काज ॥५॥' 
साधत शिवपथ प्रेमसे, बढ़े जात अध्यात्म । 
मूछोत्तर ग्रुण पालते, नमहुँ साधु इद्धाता ॥६॥ 


> प्रारम्भ ता० २६-६-१९३५ वीर सं० २४६१ आधषाढ वदी 
११ बुधवार धाराशिवम । 
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जिनवाणी उपकारिणी, शिव मारग' दरशात । 
पतितोद्धारक वर धरे, नपहुँ नाय निज गांत ॥७॥ 
सार समुच्रय ग्रन्थके, कर्ता श्री कुछभद्र । 
नमहुँ परम आचार्यको, लिखूँ सार भविभद्र ॥८॥ 





देवदेवे जिने नता, भवोद्धवविनाशनम्‌ | 
वक्ष्येडहं देशनां कांचिन्मतिहीनो5पि भक्तितः ॥१॥ 
अन्दयाथ- (अहं) मैं कुल्मद्र आचाये (भवोद्धवविनाशनम्‌) 
संसार के जन्मको नाश करनेवाले ( देवदेव॑ जिने ) देवोंके देव 
महादेव श्री. जिनेन्द्रको ( भक्तितः ) भक्तिपूर्वक ( नत्वा ) नमस्कार 
“करके बुद्धिमें अर्प होनेपर भी ( कांचित्‌ ) कुछ ( देशनां ) डप- 
देशको ( वक्ष्ये ) कहूगा । 
भावाय - पूजनेयोग्य देव वही है जिप्तने आत्माके रागह्रेषादि 
व अज्ञानादि शत्रुओंको जीत लिया हो और अरहंत तथा सिद्धपद 
प्राप्त कर लिया हो । जिसका आत्मा' कर्मेकलंक रहित शुद्ध होगया 
हो उनकी भक्ति उनको प्ररुज्न करनेके लिये नहीं की जाती है 
“किंतु उच्च आदशेके स्मरणसे भक्तजनके भाव निर्मल ,होनाते हैं, 
-संसार त्यागने योग्य व मोक्ष अहण करनेयोग्य भासने लगता है, 
इसलिये भक्ति की जाती है। श्रीकुलभद्र आचायेने अन्थकी आदियें 
निर्विन्न अन्थ समाप्तिके हेतु व परोपकारी, तल्वके विवेचनमें 
लवलीन रहे, इस हेतु मद्जलाचरण करके धर्मो-देश लिखनेकी 


आर्तिज्ञा की है। 
बज ++-नल्ला कक ३च5००८५७..५ हे 


आत्महितकी आवश्यक्ता । [ ३ 


20444/।9॥)809॥9॥॥2/!84|9॥8480॥॥]।#॥48:॥98॥॥948//907]|8॥94॥8॥47॥9]/|774॥449797॥॥॥84॥8774॥879]॥|॥8]॥॥॥ 4 88 हक 


आत्माहितकी आवश्यकता । 





. संसारे पर्यटन नेतुबेहुयोनिसमाकुले । 
' शारीरं मानसं दुःखं प्राम्मोति बत्‌ दारुण ॥ २ ॥ 


अन्वयाथे-( बहुयोनिसमाकुले ) नाना योनियेसि भरे हुए 
( संसारे ) इस संसारमें ( पर्यटन्‌ ) अमण करता हुआ ( ज॑ंत॒ः ) 
जीव ( दारुणं ) भयानक ( शरीर ) शरीर सम्बन्धी ( मानस ) व 
मन सम्बन्धी (दुख ) कष्टोंको (प्राप्तोति) भोगता रहता है (बत्‌) 
बढ़े खेदकी वात है । 
भावाथ-नरक, तियच, मनुष्य, देवगतिद्नी 29 छाख योनियां 
हैं। इनमें यह सेसारी प्राणी अपने२ बांधे हुए पाप व पुण्यक्रमोके 
फलसे आत्मज्ञानको न पाकर-आत्मानन्दकी रुचि न प्रगट कर मात्र 
पंचेन्द्रियके विषयसुखमें अन्ध होता हुआ तीम्र मोह राग द्वेषके 
_कारंण असहनीय दुःखोंक़ो पाता है। नरकंगतिके भीतर छेद्न भेद- 
नादिके घोर दुःख हैं। तियेचगतिमें भी छेद्न भेदन, भूख प्यास, 
भारवहन, हिम, आतप, वध बन्धनके घोर कष्ट हैं, मानवंगतिमें 
रोगादि इृष्टवियोग जनिष्ट संयोग व तृष्णाकी दाहके असक्न दुःख 
हैं । देवगगतिमें ईर्षा, शोक व तृष्णाका अपार कष्ट है। चार्रो 
ही गेतियोंमें शरीर सम्बन्धी व मन सम्बन्धी दुःख होते हैं। बड़े २ 
पुण्यात्मा मानंवोंकी व देवोंकों सामग्री होते हुए भी तृष्णाकी 
ज्वाला ऐसी पीड़ा उत्तत्न करती दे जिससे वे घोर मानसिक कष्ट 


४] सारसप्रच्चय टीका ! 
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मोगते हैं हैं। जो पांचों इन्द्रियोंके सुखोंको ही सुख जानते हैं ऐसे 
सज्ञानी मिथ्यादष्टी- जीवोंको चक्रंचतींपदर्में रहते हुए भी सुंख शांति 
नहीं मिलती है. चाहकी दाहमें नर करते हैं। इन्द्रियोंके भोगोंको 
जितना भोगो अधिकर इच्छा बढ़ती जाती है | इष्ट सामग्री न 
मिलनेका दुःख, देरसे मिलनेका दुःख, अनुकूल न परिणमनेका 
दुःख, उसके वियोग होनेका दुःख वना ही रहता है| जो कोई 
इस असार संसारके सुखोंका दास है उसे इस संसारके किसी भी 
जन्ममें शारीरिक या मानसिक दुःखोंसे छुटकारा नहीं मिलता है । 
मरण होता जानकर वह भन्धा प्राणी मंहान दुःखी होता है 
आचार्येने खेद प्रगट किया है कि यह आत्मा है तो स्वयं परमा- 
त्माके समान ज्ञाता दृष्टा, आनन्दमई, अनंत वीयेबान, परन्तु अना- 
दिसे ज्ञानावरणादि कमोकी संगतिसें अपनेको ऐसा भूल गया है 
कि इसे अपने मुल स्वभावकी कुछ भी सुधि नहीं है। जिस शरीरको 
पाता हैं उसीर्में आसक्त होकर वावरासा होकर मन, वचन, कायकी 
क्रिया कंरता रहंता है, वारवार दु:ख डंठाता है, वारवार जन्म 
मरण करता है, मिथ्या श्रद्धाबके कारण घोर आपत्तियां सहता 
है। इसे अब तो चेतना चाहिये | 

आत्तेध्यानरतो मूठो न करोत्यात्मनो हित । 

तेनाप्तो सुमहत्‌ छेश परत्रेह च गच्छति ॥ ३ ॥ 

अन्चयार्थ-( जातध्यानरतः ) आत्तेध्यानमें लदलीन (मृढ:) 
मोही मिंथ्याली जीव ( जात्मनः हित ) अपने जआत्माका भला 
( न करोंति ) नहीं करता है ( तेन ) इस कारणसे ( जसो.) वह. 
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(परत्र च इृह ) परलोक्में तथा इस छोकसें ( सुमहत्‌ छेशे ) बहुत 
भारी दुःखको ( गच्छति ) प्राप्त करता है। 
भावार्थ-जिसको अपने आत्माके ख्वरूपका विश्वास नहीं -है, 
जो केवल इन्द्रिय सुखको ही सुख जानता है वह रातद्िन विषय- 
भोगोंके पीछे वाचछा रहता है, इसीसे चार प्रकार आत्तेंध्यानोंप्तें फंसा 
रहता है, इच्छानुकूल इष्ट पदाथोके संयोग न होनेपर किन्तु अनिष्ट 
पदार्थोके संयोग हो जानेपर चिन्ता करता है, यह अनिष्ट संयोगज 
आत्तेध्यान है। इष्ट पदा्थोके वियोग होनेपर चिन्ता करता है यह 
इष्ट वियोगज आर्तेध्यान है। शरीरमें रोगादि होनेपर चिन्ता करता है 
यह पीड़ा चिन्तवन आत्तेध्यान है। आगामी भोगसामग्री मिले ऐसी 
चिन्ता करता है यह निदान आर्तेध्यान है। इन छलेशकारी भावोंसे 
इस लोकमें भी दुःखमई जीवन विताता है तथा संक्केश परिणामोसे 
पापकर्म बांघकर दुग्गतिर्में जाकर तीम दुःख पाता है तथा आत्माक़ा 
'कुछ भी हित नहीं कर पाता-मानव जन्मको दृथा खोकर एक 
अपूर्व आत्मोत्नतिके साधनसे चूक जाता है । | 
ज्ञानभावनया जीवो छमते हितमात्मन/॥ | 
विनयाचारसम्पन्नो विषयेषु पराइसुखः ॥ ४॥ 
अन्वयाथ-( विनयाचारसम्पत्नो ) धर्म विदय व धमके आच- 
रणमें लगा हुआ तथा ( विषयेषु पराडूमुखः ) पांच इन्द्रियोकि 
विषयोंसे उदांसीन ( जीव: ) जीव ( ज्ञानभावनया ) सम्यम्त्ञानकी 
भावना करनेंसे (आत्मंनः हित) आत्माका हित (लूमते) कर सक्ता दै। 
'मावार्थ-आत्माका हित सुख शांतिकों काम व कमे मलका 


_] . सारतशदय दीका | पल 
“ दुर करना है। इस कार्यको वही ज्ञानी कर सक्ता है जो देव, 
शात्र, गुरु व घ्मेसें जादर सहित भक्ति रखता है व शक्तिके जनु- 
सार धरृका आचरण पालता है, मुनि व आवकके अतोंका साधन 
करता है तथा जिसके मदमें यह वैराग्य आगया है कि इन्द्रिय 
ुल सच्चा सुख नहीं है, यह विषतुस्थ जीवको अहितकारी है। ऐसा 
ही ज्ञानी निरन्तर इस वातकी भावना भाता है कि मैं निश्चयसे 
सिद्ध भगवानके समान शुद्ध ज्ञाताइष्टा आनन्दमई वीतराग जात्मा 
हूं, कमेंका सैयोग व शरीरादि सब मुझसे भिन्न हैं | इसी उपायसे 
सद्धा सुख अनुभवर्सें आता है व कर्ममल कटता है। 
आत्मा भाषयेनित्य हानेन विनयेन च | 
पा पुलश्रियमाणस्य पश्चात्तापो भविष्यति ॥ ५ ॥ 

अन्वयाथ-( ज्ञानेन ) सम्यग्ज्ञान सहित ( च विनयेन ) और 
आदर सहित (नित्य) सदा (आत्मानं) अपने आत्माकी (भावयेत्‌) 
सापना करनी चाहिये ( मा पुनः ) नहीं तो (प्रियमाणत्त्य पश्चात्‌ ) 
मरनेके बाद (ताप: ) संताप ( सविष्यति ) होगा । 

भावार्थ-बुद्धिमान्‌ मनुष्यका कर्तव्य है कि निरंतर बड़े प्रेमसे 
मेदविज्ञान सहित अपने शुद्ध जात्माका वारवार मनन फरे। श्री भिने- 
न्की भक्तिद्वारा, शास्स्वाध्याय द्वारा, गुरुसे उपदेशग्रहण द्वारा सामा- 
विक वध्यानद्वारा शुद्ध खरूपका मनन व अनुभव करे, यही जात्माके 
हिलका काये हैं। जो प्रमादी शरीर, कुठुम्ब, घनादियें मोही होकर इस 
कायकी न करेगा वह आत्माको निरंतर पापवंबसे मढीन करता हुआ ' 
अंतर्तें गरके नरक बपशुगतियें चछा जायगा जौर महान कष्ट भोगेगा । 


आत्महितकी आंबश्यक्ता।.. [७ 


तथा च सत्तपः कार्य ज्ञानसदभात्रभाविते | 
यथा विमत्ततां याति चेतो रज्ने छुदुधरं ॥ ६ ॥ 
अन्वयाथ-( यथा ) जिम्त तरहसे (सुदुघेरं) यह कठिनतासे' 
प्राप्त होने योग्य (चेतो रत्न) आत्मारूपी रत्न (व्िमलतां याति) निर्मलत- 
होजावे (तथा च) उस तरहसे ही (ज्ञानसद्भावमा वितं) ज्ञानकी यथाथे 
भावना करते हुए ( सत्तपः ) सच्चा तय ( कार्य ) करना योग्य है । 


भावाथे-किसी खानमें रत्न पाषाण था, उसका मिलना: 
कठिन था । जब हाथमें आगया तो जोहरी उसको बड़े यत्नसे 
रखकर बढ़े भाव व परिश्रमसे उप्तके मेलको दूर करके उसको. 
चमकता हुआ रत्न बना देता है और अट्ूट घन कमाता है।' 
वैसे ही आत्माके स्वरूपका ज्ञान होना बहुत कठिन था। जिस 
किसी ज्ञानीको आत्मज्ञानरूपी रत्न प्राप्त होगया उप्को उचित है 
कि जिस उपायसे यह आत्मा शीघ्र ही कमेमेल्से छूटकर शुद्ध हो 
सके उसी उपायसे इसे शुद्ध करना चाहिये | अपनी शक्तिको न 
छिपाकर आत्माके शुद्ध स्वरूपकी भावना भाते हुए जिनाग्रमके 
अनुसार यथाथे तप करना चाहिये जिप्ससे परिणामोंमें आनंद रहे 
व शरीरकी व इन्द्रियसुखक्नी आशक्ति दूर हो व मन वशमें रहे। 
उपवास, ऊनोदर, रस त्याग, एकांत सेवन आदि बारह प्रकार 
तपोंका प्रेम सहित अभ्यास करना चाहिये । आत्मध्यान द्वारा - 
आत्मानुभवकी प्राप्तिपर लक्ष्य रखना चाहिये । यही सच्चा तप है ।- 

उजन्मनः फू सारं यदेतज्वञानसेवनम्‌ | 

अंनिगूहितवीयेस्य संयमस्य च धारणम्‌ ॥ ७ ॥: 


:<८ ] सारसमुचय टीका4 


अन्वयाथं-( नृजन्मन: ) मानव जन्मका ( एतत्‌ सारे फल ) 
यही सार फछ है (यत्‌) जो (अनियूदितवीर्यत्य) अपनी शक्तिको 
न छिपाकर ( संयमरय घारणस्‌) संयमको घारण किया जावे (च) 
'ओऔर ( ज्ञानसेवनम्‌ ) आत्मज्ञानकी सेवा की जावे । 
भावाथे-मानव ज्न्म पाना बड़ा दुलेभ है। संयमका साधन, 
उत्तम घमध्यान व शुक्लुच्यान इसी जन्मसे होसक्ता है। नरक, 
'पशु व देवगतिमें नहीं होरुक्ता है। इसलिये इस अपूर्य अवप्तरको 
विषय कषायोंमें नहीं खोना चाहिये-इसको सफल कर लेना चाहिये। 
-सफछता तब ही होगी जब्र संयमको घारकर आत्मानुभवका अभ्यात्त 
किया मायगा | यदि शक्ति हो तो सवबे परिग्रदका त्याग कर निगेथ 
साधु हो महात्रतोंको पालते हुए आत्मध्यानक्ा साधन करे | यदि 
मुनिर्ंयमकी शक्ति न हो तो श्रावकके योग्य दशेन श्रत्त आदि 
अयारह संयमकी अगणियोंमेंसे किसीको अहण करे । जिस दस्जेके छायक 
“चारित्र पालनेकी शक्ति व योग्यता हो उस दरजेका चारित्र शुद्ध 
-मावसे पाछते हुए निश्चय चारित्र स्वरूपाचरण व जात्मानुभव है 
उसकी डन्नतिपर उद्यमशील रहे। जो मानव आत्माको जुद्ध करनेका 
साधन करता है वही नर-जन्मके सारे फलझो पाता है । 
ज्ञनध्यानोपवासेश्व परीपहजयस्तथा । 
शीकसंयमयोगेश्व खात्मानं भावयेद्‌ सदा ॥ ८ ॥ 
अन्वयाथे-( ज्ञानध्यानोपवासेश्र ) शासज्ञान, आात्मध्यान 
तथा उपवास करते हुए ( परीषहजये स्तथा ) तथा क्षुघा तृषा भादि 
परीपहोंकी जीतते हुए (शीरतंग्रमबोगैश्व ) झील , सुंब्रम तथा 


आत्महितकी आशइश्यका | [९ 
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योगाभ्यासके साथ ( सदा ) निरन्तर ( स्वात्मानं ) अपने आत्माकी 
( भावयेत्‌ ) भावना करे । 

मावाथ-आत्महितके लिये उचित है कि अपने आत्माके 
मूल शुद्ध स्वरूपका वारवार मनन या अनुभव किया जावे | इस 
कार्यके ढिये शाज्व अभ्यासकी, ध्यानकी तथा इन्द्रियों पर विजय 
पानेके लिये व शारीरिक व मानसिक विकारोंके शमनके लिये 
उपवासकी आवश्यक्ता है | ध्यान करते हुए यदि क्षुधा, तृपा, 
डांस मच्छर, शीतादि परीपह सहना पड़े तो शांतिसे सहनी चाहिये। 
अपने स्वभावकों शीलवान शांत मंदकपायी रखना चाहिये तथा 
अहिंसादि पांच प्रकार चारित्रको पालना चाहिये । इन्द्रिय व मनपर 
पूणे संयम रखना चाहिये तथ। नाना प्रकार आसनोंसे स्थिर होकर 
योगाभ्यास करना चाहिये | आत्माका मु स्वभाव परम शुद्ध 
चीतराग ज्ञानानंद्मय अमूर्तीक है। पिद्धो5हं शुद्धो5४ इसतरहकी 
भावना करनी चाहिये । 

ज्ञानाभ्यास; सदा कार्यों ध्यामे चाध्ययते तथा। 

तपस्ती रक्षण चेव यदीच्छेद्धितमात्मम॥ ॥ ९॥ 

अन्वयाथं---( यदि ) यदि (आत्मन: हित ) आत्माका 
भला (इच्छेत्‌ ) चाहते हो तो ( ध्याने ) ध्यानसें (तथा च 
अध्ययने ) और शास्त्र पढ़नेमें ( ज्ञानाभ्यासः ) ज्ञानका अभ्यास 
(सदा ) निरंतर (कार्य:) करते रहो (च तपस: रक्षण एवं) साथ 
ही तपकी रक्षा भी करो 

, आवार्य-आत्मज्ञानका अभ्यास ही आत्माके लिये परम हित- 


कारी है । जबतक एकाग्र मन होकर ध्यान होसके तबतक ध्यानके 
द्वारा ज्ञानाभ्यास करे, जब ध्यानमें मन न लछंगे तब आाध्यात्मीक 
शाज्लोंकी छुख्यतासे पढ़े । उपवास, ऊनोद्र आदि बारह प्रकार 
तर्पोका सी साधन करता रहे, जिम्तसे इन्द्रिय व मन अपने वशमें 
रहे व कषायोंका शमन रहे व कष्ट सहनेका अभ्यास जमे । 


घावादित्यो हृदियेहय नित्यमरुद्योतकारक! 
तस्य निमेक्वतां याति पंचेन्द्रियदिगढ़्ना ॥| १० ॥ 
अन्वयाथ-(यस्य) जिसके (हृदि) मनमें (ज्ञानादित्य:) शञान- 
रूपी सूय्ये, (नित्य) सदा (डद्योतकारकः) प्रकाशित रहता है (तत्व) 
उसकी (पंचेन्द्रियदिगज्ञना ) पांचों इन्द्रियेंकूपी दिशाएं जोकि सूरयकी 
लियां हैं (निमेलतां याति) निर्मेरू रहती हैं, निर्विकारी रहती हैं । 
सावार्थ-सूर्यके प्रकाशसे दिशाएं भी प्रकाशित व निर्मल 
रहती हैं उनपर अंधकार नहीं आता है। सृर्य दिशारूपी सत्रीका पति 
है, दिशाकी शोभा सूर्यसे है, सूयेके वियोगसे दिशा अधकारयुक्त मलीन 
होजाती है; उसी तरह पांच इन्द्ियोंके विकारोंको दूर रखकर उनको 
शांत व स्वभावमें काम करनेवाली रखनेके लिये सम्बण्ज्ञानी रूपी सूर्येके 
प्रकाशकी जरूरत है। आत्ज्ञान व वेराग्यके प्रतापसे इन्द्रियां वशमें 
रहती हैं । स्परीनेन्द्रिय ब्रह्मचयेमें, जिह्ना इन्द्रिय रस नीरस भोजन 
पाकर संतोष, नेत्र शाखावलोकनमें व निर्विकार भावके साथ व्तेनेमें, 
कणे जिनवाणी श्रवणमें, नाशिका सुर्गंध दुरधसें समसाव रखनेमें 
समथे होती हैं। मनकी कभी वेकास नहीं रखना चाहिये। आात्मज्ञान व 
शालज्ञानके .अभ्यासमें लगाए रखना जात्महितेषीका परम कर्तव्य है। 


आत्महितकी आवश्यक्ता । (११ 
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एतज्ज्ानफर् नाम यवारित्रोधमः सदा। 
कियते पापनिसुक्तः साधुसेवायरायणे! ॥ ११ ॥ 
अन्बयाथ-( एतत्‌ ) यही ( ज्ञानफलं ) ज्ञान पानेका फल 
(नाम) प्रसिद्ध है (यत्‌) जो (पापनिमुक्तेः) पापोंकों त्यागनेवाले 
(साधुसेवापरायणे:) व साधुओंकी सेवामें छीन महात्मा (चारित्रो्म:) 
चारित्रका पुरुषाथे ( सदा ) नित्य ( क्रियते ) करें । 
भावार्थ-शास्रज्ञानघारी पण्डित होनेकी सफलता तब ही है 
जब उस ज्ञानके प्रकाशर्में पापोंको पाप जानकर त्याग दिया जावे 
तथा मनपर अकुश रखनेके छिये साधुओंकी सेवामें लीन रहकर 
गुरुकी आज्ञाप्रमाण व उनके निरीक्षणमें मुनि या श्रावकका चारित्र 
नित्य निर्मेलभावसे पाछा जावे तथा अंतर्रंगमें स्वरूपाचरणका या 
स्वानुभवका प्रकाश किया जावे। चारित्र पाले विना ज्ञानका होना 
निष्फल है। आत्मरमणसे ही वीतरागता होगी, वीतरागतासे ही स्वा- 
त्मानन्द मिलेगा व करममल दूर होगा। 


सवेदन्द परित्यज्य निभृतेनान्तरात्मना । 

ज्ञानाएत सदा पेयं चित्तादहादनप्तुत्तमम्र ॥ १२ ॥ 

अन्वयाथ-(अंतरात्मना) अंतरात्मा सम्यग्दष्टीको (निमृतेन) 
निश्चिन्त होकर (सर्वेहन्द्रं) सबे सांसारिक उपाधियोंको (परित्यज्य) 
त्यामकर ( चित्तारहादनम्‌ ) चित्तको आनन्द देनेवाले ( उत्तम ) 
व श्रेष्ठ ( ज्ञानागतं ) आज्मज्ञानसे उत्पन्त अम्तको (-सदा पेय॑ )- 
सदा पीना योग्य है । 

भावाये-ज्ञानी सम्यरूही मद्दात्माका यही चारिजपाकनः हैः 


कि वह मनको आकुछताके कारण सब सांसारिक -कार्योक्रा त्याग 
करदे । यदि सामथ्य हो तो सब परिग्रह त्याग मुनि.होजावे अन्यथा 
एकदेश शआ्रावक्का चारित्र अहणकर आरम्थको त्यागे या घटावे । 
पूर्ण निश्चित होकर एकांतमें बैठ आसन जमा समता-भावके 
द्वारा शुद्ध आत्माके स्वरूपका अनुमव करे। इसी आम्मध्यानके 
प्रतापसे अपूवे आनन्द होगा। इस आत्मध्यानके अभ्यासको निरन्तर 
त्रिकाल व द्विकाल व्‌ एक काल हरसमय 9८ मिनट तक यथा- 
संभव करना योग्य है। यही चारित्र मोक्षद्वीपर्में ले जानेवाला है। 


ज्ञानं नाम महारत्न॑ यत्न प्राप्त कदाचन । 

सेसारे श्रवता भीमे नानाहुःखविधायिनि॥ १३ ॥ 

अधुना तक्तया प्राप्त सम्यम्दशनसयुतस्‌ । 

प्रमाद मा पुन! कार्पीविषयाखादछाछूखः ॥ १४७ ।) 

अन्वयार्थ-( नानादुःखविधायिनि ) अनेक प्रकार शारीरिक 

व मानसिक कष्टोंको देनेवाले ( भीमे ) इस भयानक ( संसारे ) 
संसारप्तें ( अमचा ) 'अमण करते हुए. (यत्‌ ) जिस (ज्ञान नाम 
महारत्नं) सम्याज्ञान नामके महान रल्को (कदाचन) कभी (न प्राप्त) 
नहीं पाया था (त्वया ) तूने (अघुना) अब ( सम्यर्दशनसंयुत ) 
सम्यःदशेन सद्दित ( तत्‌ ) उसे ( प्राप्त) पालिया है (पुनः) फिर 
( विषयास्वादलालूस: ) पांचों इन्द्रियोंके विषयों छुब्ध होकर 
प्रमाद व आल्स्य ( मा कार्षी:) न कर । 

भावाथे-जात्मा अनात्माका भेद विज्ञान सहित सरम्यजश्ञानका 
“पाना बड़ा, ही दुल्भ -है। असेनी पंश्वेन्द्रिय पयतके तो योग्यता ही 


आत्महितकी आपकी । [ शहे 


नहीं: है । सेनी पंचेन्द्रिय होकर भी. अनंतवार सम्यम्न्ञान पानेका 


निमित्त ही नहीं बना। बड़े पुण्यके उदयसे आयेश्वण्ड उत्तम कुल्में 
मनुष्य जन्म मिला, इन्द्रियोंकी पृणुणेता हुई, बुद्धि प्रबल पाईं, 
जिन धमेके उपदेशका समागम मिला, संत तत्वोंको जाना, 


उनका मनन किया, परिणामोंकी शुद्धता हुईं, करण लब्पिका राम : 
हुआ, अनन्तानुबन्धी चार कषाय और मिथ्यात्वः कर्मका उपशम 


हुआ, तब कहीं प्रथमोपशम सम्यर्दशनका लाभ' हुआ | सम्यरद- 
शनके प्रकाश विना शात्नोंक्रे द्वारा तत्वोंका ठीऊ२ ज्ञान होनेपर भी 
अपने शुद्ध. आत्मस्वरूपकी प्रतीति नहीं होपाती है। सम्यरदशनके 
प्रकाश होते ही सवव ज्ञान सम्यस्शान कहलाता है। आचार्य कद्दते 
हैं कि जिस सम्यग्शानरूपी महान रत्नको अनादिकालसे अबतक नहीं 
पाया था वह अब बढ़े भारी शुभ योगसे मिल गया है। इस सम्य- 


शज्ञानकों महारत्नकी उपमा इसीलिये दी है कि तीन छोकफी सम्पत्ति 


भी इसके सामने तुच्छ है। तथा यह रत्न ऐसा प्रकाशशीलछ है कि 
इसके उजालेमें अपना शुद्धात्मा मित्र दिखता है और गगादि 


भावकर्म, ज्ञानावरणादि द्रव्य कमें तथा शरीरादि नोकर्म व सर्व ही 


अपने आत्मासे बाहरके चेतन व अचेतन पदार्थ भिन्न दीखते हैं। 


इसीके प्रकाशसे स्वानुभवरूपी सीधे मोक्षमार्गका पता लगता हैं, " 


जिसपर चलनेसे- बहुत शीघ्र निराकु मोक्षधाममें पहुंच सक्ता है | 


और भयानक संसारके जन्म मरण हृष्ट वियोग अनिष्ट संयोगननित 


व तृष्णाकी दाहसे प्राप्त अस॒हंनीय दुःखेंसे छूट सक्ता है। ऐसें” 


अपूर्व सम्यग्शानकी पाकर हेः भाई! यदि तू- फ़िर प्रमांद॑ कंरेगी, .' 


थ्् 


निश्चय ठथा व्यवहार सम्यकृचारित्रका पाछन न करेगा ओर पांचों 
इन्दियोंके मोगोमें छभाकर जीवन विता देगा तो अतमें पछताएगा 
तथा भव भवमें कष्ट उठाएगा ओर जब याद आजायगा तब पछ- 
ठावा करेगा कि हा! मैंने उत्तम अवसरको वृथा खो दिया। कांच 
-खंडके समान विषयसुखके लोभमें रत्न समान आत्मानन्दको फेंक दिया। 
आत्माने सतत रक्षेज्ज्ञानध्यानतपोवले: 
प्रभादिनो5एय जीवस्य शीलरत्न विलुम्पते || १५ ॥ 
अन्वयाथ-अभतएव (जात्मानं) अपने आत्माको (ज्ञानध्यान- 
तपोबल्ठे: ) शाखज्ञान, आत्मध्यान तथा डपवास ऊनोदरादि तपके 
बलसे ( सतत रक्षेत्‌ » दा विषयकषायोसि रक्षित रखखो ( अस्य ) 
इस ( प्रमादिनः ) प्रमादी आल्सी ( जीवस्य ) जीवका ( शीलरत्न ) 
चारित्ररूपी रत्न ( विह॒म्पते ) छोप होजाता है। 
सावाथे-जब सम्यग्शानरूपी अत्यन्त दुलेस महारत्न हाथ लग 
गया है तब विवेकी मानवका कतेंव्य है कि शाख्राभ्यास करता रहे, 
आत्मध्यान बढाःता रहे, तपकी साधना करता रहे, जिससे विषय 
कृषाय निबेल होजावें, रागद्वेष दूर होते जावें, वीतरागविज्ञानमई 
भावकी बढ़ती होती जाबे | इसी डपरायसे आत्माकी इस भयानक 
-संसारसे रक्षा हो सकेगी । यदि आल्स्य किया जायगा, शीघ्र 
चारित्रका साधन न किया जायगा तो जो स्वरूपाचरण चारित्र- 
रूपी रत्न सम्यग्दशनके साथ प्रापहुआ है वह भी चला जायगा | 
तथा सम्यर्दशेन व सम्यग्ज्ञानरूपी रत्न सी चले जांयगे। रत्वत्रयको 
ममाकृ( दीघेकालके लिये पछताना पड़ेगा । .. 


आत्महितकी आवश्यक्ता । [१५ 
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शीलरत्नं हतं यश्य मोहध्वान्तमुपेयुष+ | 
नानादुःखशताकीण नरके पतन भ्रुवम ॥ १६ ॥ 

अन्वयाथे-( मोहध्वांतं उपेयुप: ) मोहरूपी अधकारसे गृसित 
( यक्ष्य ) जिस किसी प्राणीका (शीलरलनं ) चारित्ररपी रत्न (हतं) 
नष्ट होगया उसका (भ्रुवम्‌) निश्चयसे (नानादुःखशताकीणें) अनेक 
दुःखेसे पृणे (नरके) नरकरमें (पतन) पतन होगा | 

भावाय-जो कोई शरीर व इन्द्रियेंके विषयोतिं आसक्त होकर 
अपनी आत्मरुचिको व अतीन्द्रिय सुखकी श्रद्धाको गमा बेठता है, 
उसका चारित्र मलीन होनाता दे, वह स्वाथमें अंधा होजाता है । 
रात्रिदिन हिंसानंदी, ग्॒पानंदी, चोर्यानंदी, परिग्रहानंदी रौद्रध्यानमें 
फंसकर अह्मभ॒भावेंत्ति नरकायुको बांधकर महान कष्टोंके समूहसे 
भरे हुए नरकोंके विल्लोमें पडकर दीघ आयु तक महान संकट भोगता 
रहता है | 

यावद स्वास्थ्य शरीरस्य यावत्तिन्द्रियसग्गदः 

तावयुक्त तवः करतु वाद्धेक्ये केवल श्रम: ॥ १७ ॥ 

अन्वेयाथे-( यावत्‌ ) जबतक (शरीर््व) शरीरकी स्वाष्टये) 
सन्दुरूस्ती है (यावत्‌ च) व जबदक (इन्द्रियपम्मद:) इन्द्रियोमे 
प्रसल्ता है। ( तावत्‌ ) तबतक (तप:) तप करना (युक्त) उचित है 
(बाद्धेववे ) वृद्धामत्था होनेपर ( केबल ) मात्र श्रमः) खेद होगा। 

भाषार्थ-विवेक्की मनुप्यक्रा कर्तव्य है कि मानवगतिको 
आात्मोत्रतिका मुख्य साधक सगइ.कर बुढ़ापा भानेके पदछे ही जबतक 
शरीरका स्वास्थ्य अच्छा है व पांचोंहनिद्रियोंऐें ब७ है, जंगोपांगर्में 


रद्द] सोरक्षमुद्यय टीकी । हि 
शक्ति है-अशक्ति नहीं है तबतक आत्मध्यानका अभ्यास कर लेवे। 
युवावयको विषयोंके जालूमें फंसाकर यह न सोचे कि जब बूढ़ा 
हंगा तब तप कर ढंगा । बुढ़ापेमें इन्द्रियोँ शिथिक होजाती है, 
शरीर निबेक होजाता है, भूख प्यास शीघ्र सताती है उस समय 
तपके लिये उद्यम भी करेगा तोभी नहीं कर सकेगा, मनको मात्र 
खेद होगा | इसलिये अवसर नहीं खोना चाहिये । मरणके आनेका 
कोई समय नियत नहीं है । जितनी जरदी हो आत्मशुद्धिका प्रयत्न 
कर लेना चाहिये । 
शुद्धे तपस्ति सद्दीय ज्ञान कमपरिक्षये । 
उपयोगिधन पात्रे यस्य याति स पंडितः ॥ १८ ॥! 
अन्वयाथे-(यस्‍्य) जिसका ( सतवीय ) सच्चा पुरुषा् (शुद्ध) 
निर्दोष जआात्मज्ञानपूवेक ( तपसि ) तपमें है, ( ज्ञानं ) ज्ञान ( कर्म ) 
कमोके ( परिक्षये ) नाशमें है ( धनं ) घन (पात्रे ) पात्रके लिये 
(उपयोगि) डफ्योगमें (याति। छगता है (स पंडित: ) वही पंडित 
बुद्धिमान्‌ है। 
मावार्थ-आत्मबरू व शरीर्बलकी सफरूता तब ही है जब 
आत्मज्ञान सहित सच्चा तप साधा जावे । विद्वान ज्ञानी शाखज्ञ 
होनेका महत्व तब ही है जब उस सम्यग्ज्ञानसे ऐसा आत्मध्यान 
किया जावे जो कमोका नाश करे। धनकी सफलता तब ही. है जब 
उसको योग्य पात्रेमिं दान देनेमें खचे किया जावे | नो इसतरद 
विवेकपूर्वक अपने बलको, ज्ञानको व धनको उपयोगी बनाता रहता 
है वही. पंदित है। 


आत्महितकी आवश्यक्ता ' [ *७. 
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गुरुअश्रपया जन्म चित्त सद्ध्यानचिन्तया । 
श्षुते यस्य समे यात्रि विनियोगं मे पृण्यभाक् ॥१९॥ 
अन्चयाये-,यत्य) निसिका ( जन्म ) जन्म ( गुरुशुश्रुषया ). 
गुरुकी सेवा करनेसे (चित्त) मन (सदध्यानचिस्तवा यथा आत्म- 
व्यानके मननसे (श्रुतं) शाखज्ञान ( समे ) समताभावमें ( विनियोगं 
याति ) काममें जाता है (स पुण्यभाक्‌ ) वही पुण्यात्मा है। 
भावार्थ-गुरु परमदयाह्ल जीवनको सुमार्गमें प्रेरक होते हैं क 
मोक्षमार्गंडी उत्नतिक्रा उपाय बताते हैं। अतएव जो अपना जन्म- 
गुरुभक्तिमें विताता है वह उन्नति) पीठ नहीं पड़ता है, वह बड़ाः 
पुण्यात्मा है। जो इस चंचछ मनको विषयकपायोके झेझटसे रोककर 
आत्ममननमें व जात्मध्यानक्ी चेष्टा्में लगाता है वह भी पुण्यात्मा 
है। शारूज्ञान पानेका फल स्याद्वादनयसे वह]- त्वका विचार है। 
जिप्के द्वारा आपत्तिमें आाकुकता न की जावे, सम्पत्तिमें उन्मत्त 
भाव न रवखा जावे; समताभावमें रमा जावे, जगतको नाटकके 
समान देखकर हर्षविषाद न क्रिया नाव, आत्म सन्मुख बुद्धि रख- 
कर अलिप्त रहा जावे। जो ऐसा पंडित शास्त्री है वह भी पुण्पात्मा है। 
छित्वा स्लेहमयान्‌ पाशान मित्या मोहमहागेछास्‌। 
सब्चारित्रसमायुक्तः श॒रो मोक्षपये न्थितः ॥ २० ॥ 
अन्वयारथ-(स्नेहमयाव्‌ रागमई ( पाश्ाव ) फन्‍्दोंको (छित्वा) 
छेदकर, (मोडमहार्ग ठ;म्‌) मोडरूपी महान भाडकों (मित्वा) तोड़कर 
(सच्चारत्रसमायुक्त:) जो सम्यकूचारित्रमें लव७न हैः (मोक्षपये) व 
मोक्ष्ेमागमें (स्थितः). जमा हुआ .है ,श.रो).वद्दी वीर. मदात्मा,ह । 
न 


(८ | सारसपुश्चय टीका ! 
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भावाथे -जेस बंद किवाड़मिं भीतरकी वस्तु नहीं दीखती है 
बेसे ही भिथ्यात्तको आड भवतक रहती है तत्तक अपने, आत्माका 
दशन नहीं होता है। इमलिये वड़ी वी? योद्धा है जो इस मिथ्या- 
लकी भाडको तोड़कर आत्मदर्शी सम्यकृदष्टी होजाता है ओर जग- 
तके स्‍्नेहके फंदेको छेरकर वेशग्यवान होजाता है। ज्ञानवेराग्यसे 
पूर्ण होकर जो सम्यकूचारित्रको पालता हुआ व्यवहार ग्लत्रयके 
आलम्बनमे स्वात्मानुमवख्पी निश्चय ग्लत्रथमें र्तासे जमा रहता 
' है वही सच्चा वीर है । ' पक 2 
.. अहो मेहिस्य मोहात्म्यं विद्वांसो येडपि मानवाः । 
मुत्नन्ते तेडपि समारे कांमाथरतितत्पराः ॥२१॥ 
अन्ययांथे-(येडपि) जो कोई भी (मानवा:) मनुष्य (विद्वांस:) 
विद्वान हैं ( तंडप) वे भी ( कामार्थगतितत्परा:) काम' व धनके 
स्नेहंगें' दत्प' रहते हुंण (संपारे) इम संमारमें (मुहान्ते)' मोहित हो 
जाते हैं (मोह्म्य माहात्व्यं) यह मिथ्यात्वभावकी महिमा है- (अहो) 
ड़ें-खेदकी बात है। ० ' । - 
« भावाथ-श खज्ञानर हित, तत्ज्ञानरहित मूढ' प्राणी यदि धनमें 
व विपयोदी, इन्छ ओंमें व -कुठुम्बमें मोहित होऋर आत्महित न करे. 
तो कुछ खेद व आश्रयंक्री' बात नहीं, मानी जासक्ती है, परन्तु जो 
मानव दिद्वान हैं, शात्तज्ञ- दें; तत्वज्ञननी हैं: ये यदि गृहस्थमें मोही 
"होकर. रातदिन घन ऋमानेमें तथा. इल्द्धिय्नोंकी इच्छा [पृणे . करनेमें 
लगे, रह तो बड़े खेद.व आश्रयक्ी बात है। मिध्यात्वका अंधेरा. 
जच्नतक दूरः नहीं होता हे तब्त्‌ऊ सच्ना ज्ञान्न-व, चेराग्य .. नहीं. होता, 
है अतण्व,इस मिथ्यात्वक्री दूर करना येग्य .है.।, रा, 


अन्न बिललताओ, 





आत्पाके वैरी विषयकषाय । [ १९ 
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आत्माके बेरी विषयकपफ्ाय। 


काम; कोघहतथा छो मो. रागद्रेपश्वू मत्सरः 

पदों माया तथा मोहः कन्दपों दर्प एड च ॥ २२ ॥ 

एते हि. रिपवो चोरा धर्मसर्वेखह्ारिणः । 

एतेबैश्वम्यते भीवे। संसारे बहुदुःखदे ॥ २३ ॥ ह 

अन्वयायें-(काम:) विपयोंकी इच्छा (क्रोप)) क्रोध (तथा... 
छोभ:) और छोम (राग:) रागभाव (ह्वेप च) व द्वेपभाव (मत्सर:) ईर्षा 
भाव (मदो) जाति कुल बल विद्या तपादिका धर्मड ,माया) मायाचार , 
'तथा मोह) और मोह, (कन्दर्प:: फामसेवनकी इच्छा (दर्प एचच) 
तथा अहकार भाव (एते) थे ही (रिपव:) शत्रु ,हि. निश्चयसे. (धर्म- . 
सर्वेस्यहारिण:) धर्मेरूपी सवे धनको हरनेवाले (चोरा:) चोर हैं। , 
(एंते:) इन्हीके कारण (जीवः) यह प्राणी ( बहुदु:खदे) बहुत दुःख- . 
दायक (संसारे) इस संसतारमें (बँश्रम्यते) अमण किया करता है। . . 

भावायें-इस आत्माके स्वाभाविक धर्म. रत्नन्नयमात्रकों या 
ज्ञानदशन सुख ,शांति वीर्यादिको नाश; करनेव;छे विषय- कपाय हैं 
व्‌ मिथ्याखभाव हैं । मोहनीय कमके. कारण काम, क्रोध, मान 
माया, लोभ, ईर्षा आदि अशुद्धभाव सदा रहते हें जिनके रहते हुए , 
जआात्मीक बीतराग परिणति मानो छोग होजाती है | इसलिये ये सब 
ओपाधिक भाव जआत्माके महान बरी, आत्मघनके हरनेवाले. चोर 
हैं व इनदीके' कारण तीत्र कर्मोझा बन्ध होता है, जिनके. फूलसे , 
यद प्राणी इस मयानक्न दुःखदाई संभारमें दीपकालसे जन्म मरण 


२० ] सारसप्तच्चच टीका ! 
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करता हुआ चला आरहा है। इसलिये इस मोहेके परिवारको नष्ट ' 
करना ही उचित है। ' 
रागद्रेषणयो जीव; कामक्रोधवशे गत; | 
छोभमोहपदाबिह्टः संसारे संसरत्यलो ॥ २४ ॥ 
अब्वयार्थ-(असी) यह (जीव्र:) प्राणी ( रागद्वेषमयः ) रागी 
द्वेषी होकर ( कामक्रोघवशे गतः ) काम व क्रोधके वशर्में प्राप्त होता 
हुआ ( लछोममोहमदाविष्ट: ) तथा लोभ, मोद्द और घंमंडसे घिरा' 
हुआ (संसारे) इस संसारधें (संप्रति) अमण करता है । 
भावार-क्रोष, मान, माया, लोभ इन चार कपार्योके उदयके 
आधीन होकर यद्द संप्तारी प्राणी अपने जआात्मबलको प्रगट न कर 
सक्षनेके कारण विकारी, मोही, रागी, दवेषी होता हुआ तदनुकूल मनमें 
विचार करता है, वेसी ही वचनकी प्रवृत्ति करता है, वैसे ही शरीरकी 
क्रिया करता है। इस अशुभ प्रवृत्तिके कारण तीत्रे पापकर्म बांधकर 
इस संसारमें जन्ममरण करता हुआ अमता है। कषाय ही नभीवके 
शत्रु हैं। 
सम्यत्तप्ञानसस्पन्नो जेनभक्तजितेन्द्रियः । 
लोभपमोहमदेस्त्पक्तो मोक्षमागी न संशयः ॥ २५॥ 
अन्वयार्थ-( सम्यक्तज्ञानसम्पन्तो ) सम्पम्दशन तथा सम्यज्ञा- 
नका घारी (जेनभक्त:) जेनधमेका भक्त. ( जितेन्द्रियः ) इन्द्रियोंका 
विजयी ( लोममोहमढेः त्यक्त: ) लोस, मोह व मदसे रहित जीव. 
- (गोक्षमागी ). फर्मोत्ते छूट जायगा (न संशय: ) इसमें कोई 
संशय नहीं है । 


आत्माके बैरी विषयकपाय । [२१ 
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भावार्थ-संसारके नाशका उपाय जैनधर्मके यथार्थ तत्वोंका 
श्रद्धान तथा ज्ञान है और फिर उस सम्यम्तञानके अनुसार चारि्रका 
पालना है। साधकको श्री जिनेन्द्रदेव, निनवाणी, जेन साधु व 
जैनधमकी मावपूवेक भक्ति करते रहना चाहिये । पांच इन्द्रियोंको 
ओर मनको अपने आधीन रखना चाहिये तथा इस क्षणमंश॒ुर 
संसारके नाटकर्में मोह नहीं फरना चाहिये, सांसारिक विभूतिका 
स्वामी होनेपर भी कोई अहकार नहीं करना चाहिये ओर इन्द्र 
चक्रवर्ती आदि क्षणिक पदोंकरा छोभ नहीं करना चाहिये । जो 
सम्यग्दष्टी ज्ञान व वेराग्य सद्दित जात्मानुभव करेगा वह अवश्य 
कमबंधसे छूटकर मोक्ष प्राप्त करेगा । 

कामक्रोधस्तथा मोहस्तयी5प्येते महाद्विष। । 

एतेन निमिता यावतावत्सौरूय कृतो हृणांस्‌ ॥२९॥ 

अन्वयाय -( कामक्रोधः ) काम, क्रोध ( तथा मोहः ) तथा 
मोह (एते त्रयः अपि) ये तीनों ही ( मह।द्विपः ) इस जीवके महान 
'वैरी हैं ( यावत्‌ ) जबतक ( एतेन ) इन शत्रुओंसे ( निर्जिता ) 
मनुष्य पराजित हैं ( तावत्‌ ) तबतक ( नृणाम्‌ ) मारनवोंको (सोख्यं) 
सुख ( कुतः ) किसतरद होसक्ता है ! । 

भावाध-सच्चा सुख आत्माका स्वभाव है। उसका स्वाद तब ही 
खाता है जब आत्माका स्वभाव निर्मेल होता है। यदि आत्माका 
स्वमाव मिथ्यात्वसे, काम भावसे तथा क्रोध भावसे भलीन द्ोजाता 
*है तब इन ही कलपताओंका स्वाद आता है। नेसे पानीमें यदि लूवण, 
नीम, खटाई मिली हों तो लवणका खारा, नीमका कहुके, 'खंटाईका 


२२ ] सारप्तमुुब॒य दीका। 


: ख़ट्टा स्वाद जावेगा, पानीका निर्मम मिष्ट स्वाद नहीं आययगा। जो 
मानव रात दिन इन तीनो महान शबन्रुओंके वशर्में रहते हैं उनको 
आत्मसुख केसे मिरू सक्ता हैं? अतएव इन तीनोंको जीतना 
चाहिये । वास्तवमें ये बड़े वैरी हैं । मिथ्यात्वसे यह प्राणी अपनेको 
ही भूल जाता है, कर्मेजनित पर्यायमें आपा मान लेता है। काम- 
भावसे अंधा हो, तीर विषयभोगमें रत हो शरीरके वीयेका नाशकर 
व महान रागी हो घर्मको भूल जाता है। क्रोधके आधीन हो बावरा 
होकर बकता है व परके नाशकी चेष्टा करता है। जेसे विषमिश्रित 
जल पीनेयोग्य नहीं वेसे इन तीनों भार्वोका अनुभव योग्य नहीं-यहां 
भी आकुलताकारक है व परलोकसें भी दुर्गेतिका कारक है । 


नास्ति काससमो व्याधिनास्ति मोहसमो रिपु। । 
नास्ति क्रोधसमो वहिर्नास्ति ज्ञानसम सुखम्‌ ॥२७॥ 

,. अन्वयाथ-( कामसमः ) कामके समान (व्याधिः ) रोग 
(नास्ति) नहीं है, (मोहसमः) मोहके समान (रिपु:) शत्रु (नास्ति) 
नहीं है, (क्रोषसमः) क्रोधके समान (वहिः) अप्मि (नास्ति) नहीं: 

 है। (ज्ञानसमं) ज्ञानके बराबर (सुख) सुख (नास्ति) नहीं है। 

मावार्थ-शरीरमें फोड़ा, फुसी, ज्वर, खांसी, अजीणे, क्षय, 

, मरी आदि रोग बड़े मयानक हैं परन्तु उनका इलाज होजाता है तो वे 
दुर होजाते हैं | बदि दूर नहीं हुए तो केवक इस वर्तेमान नाशबंत 
शरीरको ही छुडा देते हैं परलोकमें बुरा नहीं करते हैं, परन्तु काम- 
भावकी वेदना यहां भी कष्ट देती है व परकोकमें भी सताती है.॥ 
इच्चछानुकूछ विषय न मिकनेपर कष्ट होता है | मिलने पर फिश 


आत्माके चेरी विपयक्रपाय | [*३ 
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वियोग होजानेका कष्ट होता है; तृप्णाकी वृद्धिक्रा वष्ट होता दे 
तीमरागसे कर्म बांधकर परलोहइमें कष्ट पाता है तथा वहां भी काम- 
रोग संस्कारवश उठ खड़ा होता है । कामरोग भवभवर्में दुःखदायी 
है। इस कामके समान कोई रोग नहीं । मिश्यालके समान कोई 
शत्रु नहीं है । जगतमें जानमालका शत्रु शरीर व सम्पत्तिक्रों ही 
हरता है परन्तु यह मिथ्यत्व नरक निगोद भाद्रि तुच्छ शरीरोंमें पटक 
कर भवभवर्में बोर कष्ट देता है। क्रोध बड़ी भारी अग्नि है । शांत- 
भावकी व थारीरके रुधिरको जलाती है। दूक्तोंको कष्ट देनेके 
लिये प्रेरित करती है । घोर अनर्थमें प्रवृत्ति कराती है। तीम कर्म- 
बंध कराकर परलोचमें दःखसागर्में गित देती है । भात्मज्ञानप्त 
सच्च सुख होता है । शाखके भीतर उपयोग रमानेसे भी सुख 
होता है। आत्मीक सुखका भोग ज्ञानदू.) होता ६ | ज्ञानद्वारा सांता- 
गैक सुखदुःखर्मं समभाव रह सक्ता है! इसलिये तानके समान. 
सुख नहीं है एसा जानकर इन मोह, काम वे क्रोधकी जीतकर 
ज्ञानाभ्यासमें तलीन रहना योग्य है | 


कपायव्रिषयार्तानां देहिनां नास्ति निदितिः । 
तेषां च विरमे सोरूुषे जायते परमादूुतम्र्‌ ॥ २८ ॥ 
अस्व॒याथ्‌ --( कपायविश्ययारतानां ) चार कपाय औ! पांचों 
इन्द्रियके विपयंत्ति जो पीढिठ हैं. उन ( देद्विनां ) शरी/घारियोंका 
( निवेतिः ) मोक्ष ( नास्ति ) का छाम नहीं होप्नक्ता 6 (नषां च) 
उनके ही ( बिरमे ) छोडने पर ( परम अद्भुते ) परम आश्रयेकारी 
( पौरुय ) छुख ( जायते ) प्रगट होजाता है। 


२४ ] सारसमुच्चय टीका । 
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माशथ--जयतक आत्माक परिणाम क्रोधादि कषायोंमें 
विकार महिनता कर रहे हैं तथा इन्द्रियोंकी चाहकी दाह जलन 
उत्सत्न कर रही है तबतक वन्ध बढ़ता जायगा । रागी, ढेषी, मोही 
जीव ही कर्मोका बंध करता हैं । ऐसी दशामें मोक्षका होना असंभव 
है । जब इन विषय कपारयोंका मेल आत्मीक भावसे दूर होजायगा 
तब उसी समय आत्मानंदका स्वाद आयगा जिस सुखकी कोई 
उश्मा नहीं दी मासक्ती है । इस सुखका ऐसा बढ़िया स्वाद है 
कि विचारनेसे आश्रय होता है । 

कपायविषये रोगश्वाता च पीड़ितः सदा । 
चिकित्स्यतां प्रयक्षेन जिनवाकसारमेषजे ॥| २९ ॥ 

अन्बयार्थ-( +षायविष्ये रोगेः च ) कषाय व विषय रूपी 
रोगोसे ही ( च आत्मा ) यह आत्मा ( सदा पीडितः ) सदा कष्ट 
पा रहा है, इसलियि ( जिनवाकमारभेषमे: ) जिन वचनके द्वारा 
बताई हुईं उत्तम ओषधियोंसे (प्रवस्नन उद्योग करके (चिकित्स्थतां) 
दवाई करनी उचित है । 

भावार्थ - इस अज्ञानी आत्मबरू खोए हुए प्राणीको कषायोंका 
व इन्द्रियके विषयभोगोंकी चाहनाका रोग लगा हुआ है | इसलिये 
उचित है कि जिनवाणीने जो रत्नन्नय धमेरूपी ओषधि बताई है 
उसका उद्योग करके सेवन किया जावे तो शीघ्र ही विषयकषायोंका 
रोग मिट जायगा और यह .प्रणी स्वास्थ्य लाभ करके सच्ची सुख 
शांति प्राप्त करेगा । 

विपयोरगदह॒स्थ कपायविषमो हित; । ह 
सेयमो हि महामेत्र्ताता सर्वत्र देहिनाम ॥ ३०-॥ 


गा आत्पाके बेरी विपयक्रपाय | [१५ , 
अन्वयावै-( विषयोरगदष्टत्प ) जिसको विपयरुपी नागने काटा 
हो ! कपायविपमोद्धित: ) व जो कपायरुपी जहरसे मुछित हो (देहि- 
नाम ) ऐसे प्राणियोंके लिये (संगम: हि) संयम ही ( महामंत्र: ) 
महामंत्र | है यह (सर्वत्र, से स्थानोमें (त्राता) रक्षा करनेवाला है। 
भावार-विपयोकी चाहकी दफरूपी नागिनीसे इसे हुए प्राणीको 
लोमादि कपायका तीव विप चढ़ जता है। इस विपके झाड़नेका 
या जिस कर्मके उदयसे क्पायका वेग चढ़ा है उस कपायके अनु- 
भागको या उसके बलको घटाने या क्षय करनेके लिये संयभकी 
साधन ही महामंत्र है। यद्दी उस विषको उत्तारकर निर्विष करनेवाला 
है। अतण्व हितकांक्षीको उचित है कि श्रद्धा सहित जैसे ओप- 


धिका प्रयोग लाभकारी होता है वैसे ही अ्रद्धासहित मुनि या 
आवकका संयम आराधन करे, मगहान्नतों या अणुव्रतोंकों पाछे, 
अंतरदूर्में मन व इन्द्रियोक्रो संगमित करके आत्मानुमव करे। यही 
निश्चय संगम है। यही वह मह्दान मंत्र है जिससे कपायका संत विप 
उतर जाता है और यह आत्मा परमात्मा होजाता दै। संयम हर 
स्थानमें विषयनागकी चोटसे वचानिवाला है । 

कपायकलुपो जीव रागरंशितमानसः 

चतुर्गतिभवाम्वोधों मिन्ना नौरिव सीदति ॥३१॥ 

अन्वयाजे-(कपायकछप: जीव: ) जो प्राणी कपायेसि मलीन 

द कलकित होरहा दे ( रागरंजितमानसः ) जिसका मन रागभावसे 
रंगा हुआ है वह (चतुरगतिमवाम्बोधो) चार गतिरूपी संसारसमुद्रमें 
( मित्ना नी: इव ) ही हुईं नोकाके समान ( सीदति ) डुःख 
उठाता है । 


श्र] सारसप्ु्चय टीका । 
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भावाथ-जेसे छिद्ठततहित फटी नोकामें पानी भर जाता है 
तब वह समुद्रमें इंवांडझेल होकर डूबने छगती है व बहुत ही 
मुसीबतरमें आजाती है.वेसे ही इस संत्तारी प्राणीके राग, द्वेष, 
मोह भावेकि कारण कर्मोका बंध होजाता है जिससे यह नरक, 
तिर्यंच, मनुष्य, देव चारों ही गतियोंमें कहीं कहीं २ डावांडोल 
होकर फिरता रहता है ओर तीत्र शारीरिक तथा मानसिक दुःख 
उठाता है, जिनको स्मरण करनेसे कलेजा कांप जाता है, अतएब 
उचित है कि इस कषायके विषको शमन किया जावे | 


कषायवषगो जीवो कर्म वश्ताति दारुणम्‌ । 
तेबासो केशमामोति मवकोटिषु दारुणम्‌ | ३२॥ 
अन्वयाथ-( कपायवशगः ) कषायोंके आधीन होता हुआ 
( जीव: ) यह जीव ( दारुणम्‌ ) तीत्र (कर्म) कम (बन्नाति) बांध 
लेता है ( तेन ) इसी कारण ( असी ) यह जीव ( भवकोटिषु ) 
करोड़ों जन्मेंमिं ( दारुणम्‌ ) महान घोर (छेश ) कष्टको (प्राप्तोति)' 
भोगता है । 
भावाथे-जो जज्ञानी मिथ्यात्वी जीव है वह कषायोंके उद्‌- 
यके आधीन होकर कुदेव, कुधम, कुगुरु, आराधनमई मिथ्यात्वको, 
जूआ खेकन, मांस भक्षण, मदिरापान, चोरी, शिकार, वेश्यासेवन, 
परस्नी सेवन इन व्यसनरूप अन्यायको तथा हिंसाकारक व रोग- 
बद्धेक अभक्ष्य पदार्थोंकों सेवन करके न्याय जअन्यायका विचार 
छोड़कर घन एकत्र करनेसें व्‌ विषयभोगकी सामग्री प्राप्त 
करनेमें मूढ़ होजाता है, आसक्त होजाता है, घमेके पथसेः 


आत्माके वेरी विषयकपाय । [| २७ 
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बिलकुल अष्ट होजाता है। ऐसा जीव तीत्र कमोंक्रो बांधकर उन 
कमोके उदयसे करोड़ों कष्टमद जन्मोंमें महान असहनीय दुःख भोगता 
है। एकेंद्रिय पृथ्वी, जल, अभि, वायु तथा वनस्पतिक्रायर्में पराधी- 
नपने जो कष्ट भोगने पड़ते हैं वे वचन अगोचर हैं । 


कपायविषयेश्रित्त मिथ्यात्वेन च संयुतम्‌ । 

संसारवीजतां याति विमुक्ते मोक्षवीजताम ॥ ३३ ॥ 

अन्चयार्थ-( मिथ्यात्वेन ) मिथ्यात्व (च कपायविषयेः) और' 
कषाय तथा विषयोंसे ( संयुतम्‌ ) गूसित (चित्त) जीव (संसारबीजतां 
याति) संसारके बीजको बोया करता है ( विमुक्ते ) जो इनसे छूट 
जाता है वह ( मोक्षबीनताम्‌ ) मोक्षका बीज बोता है । 

भावाथ-वास्तवमें मिथ्यात्के कारण यह जीव संसारको व 
संसारके खुखको ही सब कुछ मान छेता है। इस वासनासे अनन्ता- 
नुबन्धी कषायोंका उदय जागृत रहता है। उसीके प्रभावसे विपय- 
भोगोंका तीत्र लोभी होजाता है। इस कारण फिर भी निरंतर भन- 
न्तानुबन्धी कषाय तथा मिथ्यात्व कमेक्रो बांधा करता है-संसारको 
बढ़ाता रहता है | इसलिये जो विधेकी इत मिथ्यात्कोी व अनंता- 
नुबंधी कषायको वमन कर देता है वह सम्यग्शानी होकर कमोकी 
निरा करता हुआ मोक्षका बीज बोता ३ । वह मोक्षके फलको कुछ 
काल पीछे पासकेगा । इसलिये हितकांक्षीको योग्य है कि वह इनके 
डपशमके लिये जिनवाणीको सुने, मनन करे, धारण करे व उसके 
अनुसार तृत्वोंपर श्रद्धा छावे व देवपूजा, गुरुभक्ति, शास्तरस्वाध्याय, 
संयम, तप, सामायिक व दान इन छः कर्मोका नित्य पालन करे |. 


२८ ] सारसपुच्चय टीका । 
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यही तत्वका मनन बह उपाय है जिससे स्य॑ मिथ्यात्वादिका बल 
क्षीण होता जायगा और सम्बक्तमाव निकट जाता ज्ञायगा-संसा- 
रका बीज क्षय होगा व मोक्षका वृक्ष बढ़ेगा । 

कषायरहित सोख्ये इन्द्रियाणां च॒ निग्रददे । 

जायते परमोस्क्ृष्टमात्मनो मदभेदि यत्‌ ॥ ३४ ॥ 

अन्वयार्य-( इन्द्रियाणां च) पांचों इन्द्रियोंके ही निरोध कर- 
नेसे (आत्मनों) इस आत्माके (परमोत्कृष्ट) सबसे बढ़िया ( कपाय- 
रहिते ) वीतराग ( सौर्य ) आनन्द ( जायते ) उत्नन्न होजाता है 
( यत्‌ ) जो ( भवभेदि ) संस्तारका छेदक है) 

भावार्थ -ज्ञानोपयोग पांचों इन्द्रियोंके विषयों छठभाकर अपने 
आत्माकी तरफ नहीं आता है। इसल्यि आत्माके स्वाभाविक परम 
निराकुल वीतराग व श्रेष्ठ आनन्दका लाभ नहीं करता है। यदि यह 
स्व इन्द्रियोंके विषयोत्ते उपयोग हटाले ओर उसे अपने आत्माकी 
ओर झुकाले तो उसी समय अतीद्रिय आनन्दका स्वाद आजाबे। 
जैसे मिश्रीके स्वादर्में रसना द्वारा उपयोगके लगते ही त॒ते मिष्ठताका 
स्वाद आता है, बैसे ही जब आत्मा आत्मश्थ होता है तब ही वीतराग 
घ्यान डलन्न होता है। इस ध्यानसे संसारके ऋारणीभूत कर्मोक्ा क्षय 
भी होता है. तथा शुद्धास्मानुमवसे वतेमानमें स्वात्मानन्द भी मिलता है। 


कपायान शन्रुतत्‌ पव्येद्रिययान्‌ विषवत्तया । 

मोह च परम व्याधिमेवशूचुविचक्षणाः ॥ ३५ ॥ 

अन्वयाथ-( कषायान्‌ ) चारों कपायोंकी ( शन्रुवत्‌ ) रिपरुके 
“समान ( विषयान्‌ ) इन्द्रियोंके विषयोंकरो ( विषंवत्‌ ) विषके बराबर 


आत्पाके वेरी विषयकपाय । [ २९ 
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(तथा, और (मोह च परम व्याधि, मोहको बड़ा मारी रोग (१४येत्‌ ) . 
देखना चाहिये ( एवं ) इसतरद्द ( विचक्षणा: ) प्रवीण ज्ञानी पुरु-- 
पनि ( ऊचचु; ) उपदेश दिया है । 

भावार्थ-अनुभवशील महात्मा ज्ञानियोंकी यद्द शिक्षा है कि- 
जो कोई अपना भला चाहता है उसको उचित है कि मिश्यात्व- 
भावको भयंकर रोगके समान जानकर उसका शीघ्रसे शीघ्र इलाज 
करे। क्रोधादि कपायोंक्रों कमेब्ंधके कारक जानकर अपना शत्रु समझे 
क्योंकि इनहीके कारण इस प्राणीक्ो संप्तारमें जन्म मरण करना पड़ता है 
तथा इन्द्रियोंके विषयोंको विषके समान देखकर-उनफा स्पशे भी न करे 
क्योंकि ये विषय सेवनेपर तृष्णाका ऐसा विष फैला देते हैं जो भव-- 
भवर्में कष्ट देता है। व यह बिचारा भोला प्राणी संसारके जाहूमें 
उलझता ही चला जाता दे। फिर अनन्तकालमें भी निकलना 
दुलेभ होंता जाता है'। 

कपायविषयश्रोरेर्धमेरत्न॑ विल॒ुप्यते । 

वैराग्यलद्गधाराभिः शुरा; कुरवेन्ति रक्षणस्‌ ॥ ३६ ॥ 

अन्वधाय-(धमेरत्न) यह रत्नन्नयघम ( कपायविषयें: ) कृषाय 
तथा विषयरूपी (चोरेः ) चोरोंसे ( विल॒प्यते ) चुराया जाता है' 
( शूग: ) वीर पुरुष ( वैशाग्यखडूगधारामिः ) वेराग्यरूपी तबवारकी 
धघारोंसे उनको रोककर व निम्रहकर ( रक्षणम्‌ कुवैति ) रत्लत्रयधमकी 
रक्षा करते हैं। 

भवाथ--सम्यस्शन, सम्यस्तान तथा सम्यक्चारित्र रलतब' 
घम है। निश्रयसे यह आल्मानुभ्वरूप दै। यह .जात्मांका स्वभाव ही 


३० ] सारसपुच्यय टीका 
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हैं। इसको कपायोने और विषयोंने ऐसा छिप्रा दिया है कि 
धमरत्नका पता ही नहीं चलता वही सच्चा योद्धा है जो आकिचन्य - 
धर्मकी खड़ग लेकर उसके ऐसे तीव्र प्रहार विषयकषायरूपी चोरोंको 
देता है कि थे घायल होकंर भाग जाते हैं व रत्नत्रय धमकी रक्षा 
होनाती है। इस जगतमें मेरा कुछ नहीं है, मेरा क्िप्तीसे कोई 
सम्बन्ध नहीं एसा भाव आरिन्य धमं है। यही भाव परम वेराग्यकी 
-खडग है | 
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कृपायकर्षण दकुत्वा विषयाणामसेवनम | 
एतत्‌ मो मानवाः पथ्य सम्यग्दशनप्ुत्तमम्‌ ॥ ३७ |. . 
अन्चयाध-, भो मानवा:) ऐ मानवो ( कपायकर्षणं ) कपा- 
योंको कम ( छत्वा ) करके ( विषयाणां ) विषथोंझ्ा ( असेवनस्‌ ) 
सेवन नहीं करना ( एंतत्‌ पर्थ्य ) इसको पथ्य या ' हितकारी उपाय 
.( उत्तम ) उत्तम निर्दोत् ( सम्यस्दशेन ) सम्बदशन है। 
भावाथ-विषय कपायोंकों दूर करनेके लिये पथ्यके समान 
उपाय निर्दोष सम्यग्दशन है | जब निश्चय सम्यग्दशन प्रगट होजातां 
है तब॑ अल्पप्रतीति होजाती है कि मेरा आत्मा मूलमें परमात्माके 
समान ज्ञातादष्टा अविनाशी है तथा सच्चा सुख मुझे स्वतंत्रतासे 
अपने दी आत्मारे अनुभवसे प्राप्त दोसक्ता है व विषय सुख खारे 
'पानी पीनेके समान विषय” चःहको शमन- नहीं करता है, 'उंल्टा बढ़ा 
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देता है। यही श्रद्धा कषायों+ ख्नुभाग या बल कम करती हुईं उनको 
करृष करती हुईं चली जाती है। जैसेर कपाग्र मंद होती है वैसे वैसे 
विषयोंके भोगोंके सेवनकी, तरफ प्रवृत्ति कम होती जाती है। आचाये 
कहते हैं कि हे मानवों ! इस सम्यख्दशेनक्रा प्रकाश करो और इसको 
यत्नसे ख़खो । 
कषायातपतप्तानां विषयामयमोहिनाम्‌ । . 
सेयोगायोगखिन्ननां, सम्यक्ल्व परम हितस्‌ ॥३८॥ 

अन्वयाथ-( कषायातपतप्तानां) शो प्राणी कषार्योकी आता- 
पे .जछ- रहे हैं ( विषायामयमोहिनाम्‌ ) वही विषयरूपी रोगसे' 
या विपसे मृछित हैं तथा ( संयोगायोगखिन्नानां ) जो अनिष्टसंयोगर, 
च इृष्टवियोगसे दुःखित हैं उनके लिये, ( सम्यक्त ).यह. सम्यर्रशन: 
( परम॑ हितस ) परम हितकारी है । | 

भावाथ-तीत्र गर्मोके आतापसे पीडितकों शीत जलका सरो 
चर मिलना व उसमें स्नान करना जेसे हितकारी है वेसे क्रोधादि* 
कषायोंकी आताप अपने आत्माके शुद्ध शान्त आनंदमय सरोवरमें? 
स्नान करनेसे शमन होजाती है । जैसे विशको दूर करनेके लिये' 
अमृत जड़ीका सेवन हितकारी है वेंसे विपयोंकी चाह अतीन्द्रिय' 
आत्मानंखूदपी अम्ृतके पानये वुझ्ध )ती है। कर्मोके उदयसे' अनि+' 
एका संयोग व-इष्ट-स्री-पुत्र मित्रादिका वियोग होता है उसकी चिता 
शद्धाप्माके' मंननकी शांत हवा 'लगनेसे ' मिट' जाती है अतणव 
आँत्प्रतीति रूप सम्यंग्दशन विषयकषायोंके दूर " करनेका सबसे 
बड़! उपाय है।*. ' 8 


इ० ] सास्समुद्दव टीका. 


दर तरकपाप्तोडपि सम्यकत्वेन समायुतः 
न तु सम्यकृल्नहीनस्य निवासो दिवि राजते ॥३९॥ 
अत्दयाथे - ( सम्यकूलेन ) सम्य्दशेनसे (समायुतः) विभूषित 
(नरकबासः) नरकका चास (अपि) भी (चर) अच्छा है। (तु) परन्तु . 
(सम्यत्तवहीनस्य) सम्यर्दशन रहितका (दिवि) स्वर्गमें ( निवासो ) 
रहना (न राजते) नहीं शोभता- है | 
मादारध-क्योंकि विषयभोगेसे- तृप्ति. नहीं: जाती, आकुलता 
नहीं मिट्ती: इसलिये. स्वग्रोके देवोपुनीत सुखकी तृप्णाकी- दाह नहीं 
द्टू कर सक्त;। वहां बाहरी सुख सामग्री रहते हुए भी अंतरम्नमें 
झेशमादः है, आर्तध्यान है, जबकि नरकमें यद्यपि बाहरी बहुत कष्ट 
हैं; तथापि संतरद्नमें- सम्यग्दशन होनेसे उप्त नारकीको निज्र आात्माके 
जानन्दका स्वाद आता है । इससे वद्द परम संतोषी व, सुखी है । 
नसकमें अशुभके. उदयको वह स्वकृत कमकी निनग समझके संतोषसे 
भोग लेता है-। नरकमें रहते हुए भी सम्यस्टष्टि मोक्षमार्गी है जबकि 
स्कोत्रासी देव मिथ्यादृष्टि संप्तारमार्गी है । स्वगैसे आकर एकेन्द्रियः 
द वेयेन्द्रिय तिवंचरा तुच्छ मानव जन्मता है जबकि नर्कसे निकल- 
दर सम्यगृष्टि तीथेकर तक होजाता है। सम्यग्दशन एक अपूर्व रत्न 
है |, जिसके हाथ लग गया वह मानो परमात्मा ही होगया।. 
सम्यत्वं परम रत्ने शंक्रादिमल्वजितम । 
खदारिय्यं नाश्येत्तु विनिश्चितम ॥ ४७ | 
अन्वयाये-( शंकादिमरूवजितस्‌ ) शंका आदि जाठ.मुरूय 
दोषोसि ( सम्पकूत् ) यह रस्परदशेन ( परम रत्न॑ ) परम. रत्न है 
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( संस्ारदुःखदारिद्रय ) संसारके दुःखरूपी दालिद्रको यह 
( सनिश्चितम्‌ ) निश्रयसे ( नाशयेत ) नाश कर देता है । 
भावाधथ-जैसे किसी दलिद्वी मानवको नि्दोग रतन मिल - 
जाबे तो वह उसे बेच कर लक्षपति करोडपति द्दोजाता है वैसे जि 
किसीको सम्यर्दशरूपी रत्न मिल जाता है वह सर्व सांसारिक व्ठोंको 
मेटकर परम सुखी होजाता हैं। उसकी अनादिक्रालप्ते चली आईं” 
हुई तृप्णाकी प्यास मिट जाती है । जैसे जंगल्में म्ृग्को पानी न 
मिलनेसे अमसे पानीकों झलकानेवाली घास मसगकी तृपाक्रो शमन 
हीं करती है वैसे मिथ्यास्वीक़ो अममे माना हुआ विश्रयदुख 
तृष्णाकों शमन नहीं कर सक्तः है । सच्चा प.नी मिलनेसे नसे 
हिरन तृप्त होजाता है बेसे आमहुख मिझनेसे सम्यग्धष्टि परम 
संतोषी रहता है | जगतमें सम्य्स्द्शनके समान कोई अमृल्य रत्न 
नहीं है | इस सम्यम्दशनको व्यवहारमें जाठ अग सहित पालना 
चाहिये तब उसके विरोधी आठ मल नहीं रहेंगे | 
१ निःशेकितांग-सात तल्वोंमें व देव शासत्र गुरुमें रृढ़ भ्रद्धः 
रखनी व निर्भेय हो सत्य मोक्षमार्यपर चलना । २ निःकांक्षित- 
विषय सुखको पराधीन, दुःखका वीन व संंत्तारके अमानवाला सम- 
झना | ३ निर्विचिकित्सा-दुःखी अनाथ रोगी दलिद्वी नीचको 
देखकर घृणा न करनी, दयाभाव रखना। ४ अमूढद -मुखतासे 
देखादेखी किसी देव शात्र गुरु व घमंडी सेवा न करनी । 
५ उपगरूहन-परनिन्दा व १: दोग्ग्रहण समाव ने रखकर परको 
झुघरनेका भव रखना व अपने औ ,ण टाककर गुर्ण को बढ़ाना । 
डे 
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६ स्थितीकरण-अपना मन घर्मसेवनसे शिथिल होता हो तो दृढ़ 
करना व दूसरोंको उपदेश देकर व सहायत। करके घर्ममें दृढ़ करना । 
७ चात्सट्य-पर्मात्माओंके साथ गौवच्छके समान प्रेम रखना । 
८ प्रभावना-जैन धर्मका प्रकाश करके अज्ञान व मिथ्यात्व मेटना । 
इन जाठ अंगोंको जो व्यवहारमें पालता है, उसके मनमें सच्ची 
आत्मप्रतीति है, उसका सम्यक्त निर्मल है ऐसा प्रगट होता है । 
सम्यक्तवेन हि युक्तस्य भरत निर्वाणधंगमः । 
मिथ्याद्शो5९य भीवस्य धंसारे भ्रमणं सदा ॥ ४१ ॥ 
अन्वयाथे (सम्यक्त्ेन हि युक्तत्य ) जो भव्य जीव 
सम्यकृदृष्टि है उप्तको( ध्रुव ) निश्चयसे ( निर्वाणसंगमः ) निर्वाणका 
लाभ होगा ( अस्य ) इस ( मिथ्याहशः जीवस्य ) मिध्याहृष्टि 
जीवका (सदा) हमेशा ,( संपारे ) इस संत्तारमें (अमणं) 
अ्मण रहेगा । 
भावाथे - सम्यक्दृष्टी जीव उसे ही कहते हैं जिसने यह दृढ़ 
निश्चय कर लिया है कि मैं स्वयं निश्चयसे मोक्ष सूरूप हूं, में स्वयं 
पसिद्धसम शुद्ध हूँ तथा यह क्मसंयोग मेरे स्वभावक्रा घातक है, इसे 
अवश्य दूर कर ही देना चाहिये। बस, वह आत्मानुभवरूपी मसा- 
लेको रगड़कर अपने आत्मारूपी वस्चको अवश्य शुद्ध करके कभी 
न कभी बहुत शीघ्र मुक्त हो जायगा। चित्रेकी जीव मलीन वद्धको 
देखकर तुने उसको शुद्ध कर डालने हैं | मिथ्यादृष्टीकों न मोक्षकरी 
न मोक्षमागंकी श्रद्धा होती है। वह संगारके क्षणक सुंखको ही सुख 
मानता है। इसलिये परपदार्थोके संग्रन्‍्में घम्धान्यादिमें आसक्त 
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रहता है। वह कभी संसारसे पार नहीं होसक्ता । वह तो पाप पृण्यके , 
अनुसार इस भयानक संसारवनमें भटकता ही रहेगा । 

पेडितोप्तो विनीतोडपौ धर्मज्ः प्रियदशनः । 

य; सदाचारसम्पत्नः सम्यक्तवह्द्घानस! ॥ ४२ ॥ 

अन्वयाथे-(यः) जो कोई (सम्यत्तवहढ़मानस:) सम्बस्दश- 
नको हृढ़तासे रखनेवाला है (सदाचारसम्पन्नः ) व सदाचारमें चल- 
नेवाला है (असी) वही (पंडितः) पंडित है (अ्तो) वही ( विनीतो) 
विनयवान है ( प्रियदशनः ) वही प्रेमसे दशैनयोग्य है (धर्मज्ञ:) वही 
धर्मका जाननेवाला; है । 

भावार्थ- पंडित वही है जिसके पडा अर्थात्‌ भेदविज्ञान है। 
जो आत्मतत्वको सर्वे परसे भिन्न समझकर उसका परम प्रेमी है 
भर्थात सम्यग्दष्टी दै ओर फिर अ्रद्धानुकूल मोक्षमार्गमें चलनेवाला 
है। केवल शात्रोंका ज्ञाता पंडित नहीं है। विनयवान शिष्य भी 
वही है जो सम्यग्दशनकी व चारित्रकी बड़ी भक्ति करता है। वही 
सत्युरुष दशेनयोग्य है जिसके भावोमिं सम्बन्दशन और चारित्र 
प्रकाशमान है । घमका ज्ञाता भी वही है शो भले प्रकार जात्मतत्वको 
जानकर उसका स्वाद लेता है | सम्यग्दशन बिना न कोई. पृंढित 
होसक्ता है न भक्त न दशनीय और न धर्मज्ञाता हो सक्ता है | 

जरामरणरोगानां सम्यकृत्ववञानभेषजे! । , 
शपन कुरुते यस्तु स च वद्यो विधीयते ॥४१॥ 
अन्वयाथेः-( यः तु) जो कोई ( सम्यकृल्वज्ञानमेपजेः ) 
म्यग्दशन और सम्यस्शानरूपी ओपधियोंसे ( जरामरणरोगानां ) 
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जरा मरण रोगोंको ( शमन झरुते ) दूर करता है (स च ) वही 
( दैदः 3 बेच ( विषीयते ) कहा जाता है ! 

भावायै-शरीर क्षणमंगुर है। इसके रोगोंको शांत करनेवाला 
जडवबेच है। यथार्थ तससे वेंच नहीं है। सच्चा वेध वही है जो 
आत्मज्ञाकी जोषधि सेवनकरके अपने भी अनादि झालके पीछे 
लगे हुए जन्म जध मरणरूपी रोगोंको दूर क्मता है. और दूस- 
रोंको मी आत्मज्ञाकी ओपषधि बताकर उनके रोग मिटाता है। 
जन्म जरा मरणके समान कोई सी भर्थझर रोग नहीं है । इनके दूर 
करानेछी दवा रत्नन्नय घर्म है। उसमें भी सम्फादशन सहित आत्म- 
ज्ञान प्रधान है। इसका प्रयोग ऋरनेवाला ही तलज्ञानी वे है। 

जन्मान्तराजित कमे सम्पक्तवव्वानसंयम) ! 
निराकतुं सदा युक्तमपूर्व च निरोधनम््‌ ४४ ॥ 

अन्वयाय-( सम्यक्ततज्ञानसंयमे: ) सम्यग्दशेन, सन्वस्ज्ाव 
तथा सन्यकृचारित्रके द्वारा ( जन्मान्तराजित ) जन्म जन्ममें संयम 
किये हुए (कम) कमोको (सदा) नित्य ही ( निराकतु) दूर ऋरचा 
(च अपूंव ) तथा लागामी लानेवाले क्मोक्ो ( निरोषनन्‌) रोकना 
(युक्त ) योग्य है । 

मावाथे-विना भोगे कममोकी स्थिति व अनुभाग शक्ति घटा- 
कर आत्माके प्रदेशोतति छुड़ा देना अविग्रक्त निजरा है। तथा नवीन 
आनेवाले कर्मोको न जाने देना संवर है। संवर व निनरा दोनोंका 
डपाय सात्मध्यान है। इसीको निश्चय सम्यन्दशन, ज्ञान, चारिकी 
एकता कहते हैं। जात्मप्यानकी अमिसे कर्म जल्ते हैं व नवीन नहीं 


सम्पनदशनका महत्व । [३७ 
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जाते। अतएवं सम्यग्दशनके प्रतापसे आत्माको शुद्ध कर लेना योग्य 
है | क्‍योंकि इसके विना ज्ञान व चारित्र कुज्ान व कुचारित्र है। 


सम्यक्त्व॑ भावयेत्‌ श्षिप्रं सज्तानं चरण तथा। 
कच्छात्सुचरित प्राप्वं उत्वं याति निरथेक ॥ ४५ ॥ 
अन्वयाथ-(क्षिप्र) शीही (सम्यक्ते) सम्यर्दशनकी (सज्ज्ञानं) 
सम्यग्ज्ञानकी (तथा चरण) तथा सम्यकृचारित्रकी ( भावयेत्‌ ) भावना 
करनी योग्य है ( कच्छात्‌) बडी कठिनतासे (सुचरितं) व भले चारि- 
त्रके पालनसे (प्राप्त) पाया हुआ (नृरत्व) यह मनुष्य जन्म (निरथंक) 
चूथा (याति) चला जा रहा है । 
भावार्थ-रलत्रय सहित आत्मध्यानका अभ्यास हमको शीम्रही 
प्रारम्भ कर देना चाहिये | फिर कर ढेंगे ऐसा प्रमाद न करना 
चाहिये । क्‍योंकि एक तो बड़े भारी पुण्यके उदयसे बड़ी कठिनतांसे 
यह मनुष्य जन्म प्राप्त हुआ है, जिस जन्ममें ही,संयमका आरापन 
होसक्ता है। तीन गतियोंमें संयम नहीं होसक्ता, कर्म निजरा करने- 
वाला पूर्ण ध्यान नहीं होसक्ता। दुसरे इस क्मभूमिसे मनुष्य जन्मकी 
स्थिति वनी रहनेका निम्रम नहीं है, अक़ा मरण होसक्ता है। 
इसलिये एक घड़ी वथा न खोकर निरंतर आत्मज्ञान सहित ध्यानका 
अभ्यास करके इस नरजन्मको सफल कर लेना चाहिये। जो रल- 
त्रय धर्यका साधन नहीं करते हैं वे इस जन्मको वथा खोते हैं) 
अतीतेनापि कालेन यत्न प्राप्त कदाचन | 
तदिदानीं त्वया प्रात सम्यन्दशेनमुत्तमप््‌ ॥४६॥ ? 
अन्वयाये-( अतीतेन कालेन ) भूतकालमें (कदाचन अपि) 


कभी भी (यत्‌ न) जिसे नहीं (प्राप्ते ) पाया था ( तत्‌ ) उस 
( उत्तमम्‌ ) श्रेष्ठ ( सम्यग्दशन ) सम्यर्दशनको (त्वया) तुने (इदानीं) 
अब (प्राप्त ) पालिया है। 

भादार्थ-सम्यरदशन खेवटिया है, मवसायरसे पार करनेवाला 
है। यदि यह मिल गया होता तो भूतकालमें इस संसार-सागरमें 
सटकना नहीं पड़ता । यही सीधे मोकफ़द्वीपर्भ लेजानेवाका है। बढ़े 
ही शुभ संयोगसे अब जो इस सम्यग्दशनको प्राप्त कर छिया गया 
है तो उचित है कि इसको अमृह्य छाभ समझ करके इसको दृढ़- 
ठासे रबखा जावे । इस आत्तश्रद्धा सहित आगम ज्ञानकों बढ़ाते 
हुए जितना २ कषायोंका वर्ग मन्दु हो उतना २ चारित्रकों घारते 
हुए आत्मशुद्धिका प्रयत्न प्रमाद छोड़कर कर लेना उचित है। 
अवसर चूकनेपर पछताना पड़ेगा । 

' छत्तमे जन्पनि प्राप्ते चारित्नं कुरु यत्नत३ । 

सद्धमें च परां मक्ति शमे च परमां रतिस ॥ ४७ ॥ 

आव्वयाथे-( उत्तमे ) श्रेष्ठ ( जन्मेनि ) जन्म ( प्राप्ते ) प्राप्त 
हुआ है तब ( यत्लेतः ) पुरुषाथे करके ( चारित्र कुछ ) चारित्रको 
पाक (च) तथा ( सद्धमें ) से घममें ( परां ) उत्तम ( भक्ति ) 
भक्तिकर (च शमे) ओर शांतभावनें ( परमां रतिस्‌ ) परम प्रीति कर। 

भावाये-मानव जन्मके समान कोईं उत्तम जन्म नहीं है। ऐसे 
दुलेभ जन्मेंकी पाकर बुद्धिमान मानव वही है जो उसको सफल 
करे । जतएव संम्यसंदशन पूर्वक सुनि या आ्रवकर्का चारित्र शक्तिके 
अनुसार पाढंना चाहिये। रनत्रयमड़ पमेमें इृढ़ भक्ति रखनी चाहिये ॥ 


सम्परदंशनका महत्व । [३९ 


तथा रागद्वेष छोडफर वीतरागमादमें रत रहना चाहिये । जात्मा- 
चुभवके अभ्याससे बीतरागभाव होता है । इसलिये निरंतर आत्म- 
चिन्तवनसे संवर व निजराका उपाय करके आत्माको शुद्ध करना 
चाहिये | यह अवसर फिर न मिलेगा । 

अनादिकालनीवेन प्राप्त दुःखं पुनः पुनः । 

मिथ्यामोहपरीतेन कपायबशवतिना ॥ ४८ ॥ 

अन्वयारथ-( अनादिकार ) अनादि कालल्‍्से ( मिथ्यामोह- 
परीतेन ) मिथ्यादशनके संयोगसे ( कषायवशवर्तिना ) कषायेंके 
वश होकर (जीवेन) इस जीवने (पुनः पुनः) वार वार (दुःखं प्राप्त) 
कष्ट उठाए हैं। 

भावाये-यह जगत भनादि है। अनादिसे ही इस संसारी 
प्राणीका इस संधारमें अमण होरहा है। इनका कारण मोहभाव है। 
मभिथ्या श्रद्धानसे हमने संसारवासको ही उत्तम जाना, विषयसुखको 
ही सुख समझा, अतीन्द्रिय आनंद व मोक्षतत्वकी कभी प्रतीति नहीं 
की; इस कारण तृष्णाकी पूर्तिके लिये छोभ कषायमें फंसकर माया- 
चार, मान व द्वेषियोसि क्रोध भाव करके इस मूहुने वार वार घोर 
कर्म बांधे ओर वार वार दुगेतिमें पड़कर घोर असहनीय कष्ट पाए ।' 
अब उचित है कि आत्माकी रक्षा दुगेतिसे की जावे । अतएव कमे- 
बन्ध न होने व पुराने संचितको क्षय करमेका उद्यम करना उचित है।' 

सम्यत्तवादित्यपंभिन्नं कमेध्वान्तं विनश्यति | 
आसन्नभव्यसत्वानां काक्षरब्ध्यादिसन्निधो ॥४९॥ 
अन्वयाथे-( काललव्ध्यादिसबत्रिधो ) काकुकब्धि आदिकी 


“४० ] सारसमुच्चय टीका । 
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“निकटता होनेपर ( आसन्नमव्यतत्वानां ) निकट भव्य जीवोंका 
“( क्मध्वातं ) कर्मोछा अंधकार (सम्यत्तवादित्यसंभिन्ने) सम्यस्दशन- 
रूपी सूर्यसे दुर किया हुआ ( विनश्यति ) नाश होजाता है। 
भावाथे -उद्यम करते करते जब मिथ्यात्व अनन्तानुबन्धी 
-कृषायोंका बल इतना कम होजावे कि करणलब्धिके प्रतापसे उनका 
उपशम होकर सम्यकूदशनका प्रकाश होजावे, तब ही काललब्धि 
-आयगईं ऐसा समझना चाहिये । जिस समय जो काम हो वही उप्तकी 
'काललब्धि है। यह काललब्त्रि निकट भच्योंक्रो ही प्राप्त होती है । 
जिनका संप्तारवास शीघ्र छूटनेवाछा है वे ह्वी निकट भव्य हैं । 
यह बात सर्वज्ञके ज्ञानगोचर है। सम्यन्दशन एक आअपू प्रकाश 
'करनेवाला परम तेजस्वी सूर्य है। जब यह प्रकाश होता है तब 
_ अनादि काल्‍का मिथ्या अँवेश बिलकुल छोप होजाता है, पूर्ववद्ध 
कर्म भी ढीले पड़ जाते हैं । जिप्त वृक्षके पते हरे हों पर जड़ कट 
गईं हो उस समान सम्यर्ष्टीके क्मोकी स्थिति होजाती है। सम्य- 
'क्तके होते हुए जात्मानुभवक्की धूप जितनी २ तेज होती है उतनी 
दी जरदी शेष कर्मोका शोषण होजाता है और यह आत्मा मुक्त 
होजाता दे । 
सम्यत्तवभावशुद्धेन विषयासक्ुब नितः । 
कषायविरतेनेव मवदु!्ख विहन्यते ॥ ५० ॥ 
न्वयाथे-( विषयासंगवर्जित: ) जो इन्द्रियोंके विषयोंकी 
आसक्तिसे रहित- है वह (सम्येकृत्वभावशुद्धेन.) सम्यश्दशेनकी शुद्ध- 
तासे ( कषायविर्तेन ) व-कपायोंसे विरक्त: होनेसे ( भवदुःखे ) 
संसारके दुःखोंको'( एवं ) अवश्य ( विहन्यते.) नाश .करदेत्ा है। 


सम्यग्दशनका महत्व । ४१ 


भावाथ-सम्यग्दष्टि जीवके भाव नियमसे आत्मरुचि सद्दित 
होते हैं। वह अतीन्द्रिय खुखका प्रेमी द्वोता है। अतणव उसके 
भावोंमें न विषयोंकी आसक्ति होती है न कपायोंकी तीव्रता होती है। 
वह आत्मानुभवका अभ्यास करता रहता है। इस कारण उसके 
वीतरागताका अश बढ़ता जाता है, सरागताका अश घटता जाता 
है, पुरातन कर्मोकी निर्जरा अधिक होती है, नवीन कर्मोका संवर 
होता है, जिससे वह सब कमोसे रहित हो मुक्त होजाता है । 

संसारध्व॑सन प्राप्य सम्यक्त्व॑ नाशयन्ति ये । 

पमन्ति ते5मृत पीत्वा सर्वव्याधिहरं पुनः! ॥ ५१ ॥ 

अन्वयाय-( संसारध्व॑सन ) संत्तारको नाश करनेवाले ( सम्य- 
कूत्व॑ ) सम्यम्दशनको ( प्राप्य) प्राप्त करके ( ये ) जो कोई ( नाशयंति ) 
उस सम्यक्तकों नाश कर देते हैं-फिर मिथ्यात्वी होजाते हैं ( ते ) 
वे मानो ( सर्वव्याधिहरं ) स्व रोगोंको दूर करनेवाले ( अम्नतं ) 
अमृतको ( पीत्वा ) पीकर ( पुनः ) फिर ( वमन्ति ) उसका वन 
कर देते हैं । 

भावा्-सम्यग्दशन रूपी रत्न हतना अमूल्य है कि हसके 
सामने चक्रव्तोंव इन्द्रादिक पद सब तुच्छ हैं। अनादिकालके तृष्णा- 
रूपी रोगको शमस कर परमानन्दरूपी अम्ृतको पिछाकर यह सम्य- 
ग्ददीन भव्यजीषको अमर, कृतकत्य, निराकुछ, भव अमण रहित कर 
देता है। ऐसे सम्यक्तका मिलना अत्यंत कठिन है। जिनको कदाचित्‌ 
मिल जावे उनको बहुत यत्नके साथ रखना चाहिये | आांगम ज्ञान व 
"सँयमके अभ्याससे उसे अधिक अधिक शुद्ध करना चाहिये । जो 


. कोई सम्यत्तवकों पाकर प्रमादी ह्वोजाते हैं, ज्ञान और चारित्रकी वृद्धि 
नहीं करते हैं उनका सम्यक्त भाव चाहरी विपरीत कारणेंके मिलनेपर 
छूट जाता है। सम्यक्तका नाश होना मानो अम्गतको पीकर फिर 
उसे वमन करके पीछे फेंक देना है । इससे बढ़कर कोई मुखेता नहीं 
है। सम्यकूदशेन तीन लोकपमें सबसे अधिक आत्माका हितकारी 
मित्र है। इसके प्रतापसे मानवोंके सिवाय वेमानिक देवकी आयुके- 
ओर कोई आयुका बंध ही नहीं होता है। 
मिथ्यात्वं परम वीज संसारस्य दुरात्मन; । 
तस्मातदेव मोक्तव्यं मोक्षसोरूये जिघृक्षणा ॥५२॥ 

अन्वयाथे-(दुरात्मनः ) इस दुष्ट दुखदाई (संसारस्य ) 
संसारका (परम बीज) उत्पन्न करनेवाला बड़ा मारी बीज (मिथ्यात्व॑)- 
मिथ्यादशन है (तस्मात्‌ ) इसलिये ( मोक्षत्रौसुय॑ ) मोक्षके सुखको 
( जिघृक्षुणा ) जो चाहता है उसे ( तत्‌ एवं ) उस मिथ्यात्वको 
अवश्य (मोक्तव्यं) त्याग कर देना चाहिये । 

भावाथे-मिथ्यात्वभाव उसे कहते हैं जिससे सत्यको असत्य, 
अस॒त्यको सत्य माना जावे । आत्माको शुद्ध न मानके स्वभावसे 
जशुद्ध मानना, इन्द्रियसुखको सब्चा सुख समझना, कषायोंके रमनेमें 
रुचि रखना, वीतराग भावका प्रेम न प्राप्त करना, खत्तेत्रताकी 
भावना न पाकरके संसारके प्रपंचमें ही. सारपना समझना, सच्चे 
बीतराग सर्वज्ञदेव, स्थाद्गाद वाणी, निेध शुरु, वीतराग विज्ञानमय 
निनघर्मकी श्रद्धा न पाकर रागी द्वेषी देव, एकान्त वचन, समंथः 
साधु, सराग पर्मेमें देव, शाख्र, गुरु व्‌ धर्मकी अद्धा रखना मिथ्या- 


सम्यग्दशनका. पहल । [9३ 
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दशन है। इस भावसे प्रेरित होकर यह प्राणी हिंसादि घोर पार्पोको 
करता है, कर्मोका बंध करके दीघेकारू मववनमें भटकता है, 
जन्म मरण इष्ट वियोग अनिष्ट संयोगके अनेक शारीरिक व मान- 
सिक कष्ट पाता है। जबतक इसका त्याग न हो ओर सम्यक्तका 
लाभ न हो तबतक मोक्षके आनंद पानेका मार्ग हाथमें नहीं आसक्ता। 
अतएव यत्न करके इस मिथ्यात्॒का त्याग करना उचित है। 


आत्मतत्व॑ न जानन्ति भिथ्यामोहेन मोहिताः । 

म॒तुजा येन पान॑स्था विभुब्धाः कुशासने; ॥ ५३ ॥ 

अन्वयार्थ-( येन ) उस ( मिथ्यामोहेन ) मिथ्यात्वमावसे 
( मोहिताः ) मृढ़ होते हुए ( मानवाः) मनुष्य (कुशासनेः ) मिथ्या 
उपदेशोंसे ( विप्रब्धा: ) मिथ्यामागेके लोभी होते हुए ( मानद्थां ) 
शरीरके अहकारमें फंसकर (आत्मतत्वं) आत्मीक तत्वको (न जानन्ति)- 
नहीं जान पाते हैं। 

भावार्थ-एक तो मानवोंके भीतर अनादि कालका अग्रहीत 
मिथ्यात्व होता ही है जिससे वे शरीरासक्त बने ही रहते हैं । दूसरे 
उनको विपरीत मागेका उपदेश मिल जाता है। एकान्त व असत्य 
धर्मके उपदेशोंसि छुभाकर वे कुदेवादिकी भक्तिमें व सराग क्रिया- 
ओंमें व हिंसाकारक आचरणोरमिं खुखके छोभी हो तल्लीन होजाते हैं। 
उनको वेराग्यमयी आत्मतत्वका उर्पदेश नहीं सुहाता अतएव वे 
आत्मज्ञानफो कभी भी नहीं जान पाते हैं। रात दिन में ऐसा में 
ऐसा, इस अहंकारमें ग्रसित रहते हैं। मैं शुद्धात्मा "हूं यह ज्ञान 
उनमें कभी जागृत 'नहीं होता है । 
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बमाचारका 2औरणा। 
दुःखस्य भीरवो5प्येते सद्धप न हि कुवेते । 
भेणा मोहनीयेन मोहिता बहवो जना$ ॥५४॥ 

अन्वयाथ-( दुःखस्य भीरवः ) दुःखोंसे भयभीत ( अपि ) 
होते हुए भी ( एते ) ऐसे ( बह: जना: ) बहुतसे मनुष्य हैं जो 
( मोहनीयेन कर्मणा ) मोहनीय करमेके कारण ( मोहिता ) मोहित होते 
हुए (सद्धमें) यथाथे घमेको (नहि कुबेते ) आचरण नहीं करते हैं । 

भावाथं-मगतमें सब ही प्राणी दुःखेसे डस्ते हैं और सदा 
'छुख शांति चाहते हैं। तथापि बहुतसे मानव दुःखके कारण अध 
मंक्रो नहीं छोड़ते और सच्चे सुखके कारण, सद्धमको नहीं पालते । 
जैसे कोई निरोग रहना चाहे परूतु रोगके कारणोंको तो नहीं त्यागे 
और यथार्थ ओषधिका सेवन नहीं करे तो वह अधिकतर रोगी होकर 
कैश ही भोगेगा, इसीतरह अज्ञानी मानव स्त्री, पुत्र, कुठुम्बके मोहके 
'भीतर ऐसे अन्ध होजाते हैं कि कभी न तो सच्चे ध्मको समझनेका 
अयत्न करते हैं और यदि समझ भी केते हैं तो उसका आचरण नहीं 
करते हैं | अतएव दु:खोंसे भयभीत होनेपर भी दुःख ही पाते हैं। 

कथ न रपते चित्त धर्मे चेकसुखप्रदे । । 

देवानां दुःखभीरूणां प्रायो मिथ्याहशों यतः ॥ ण५ ॥ 

, अन्वयार्थ-( दुःखमीरूणां ) दुःखोंसे भयभीत, ( देवानां ) 
'देवोंका ( चित्त ) मन ( एकसुखप्रदे ध्में च) एक मात्र सुखके 
देनेवाले धर्ममें ( कर्थ न रमेत ) क्यों नहीं रमण. करता है ( यततः ) 
्योंकि ( प्रायः मिथ्याइशः ) वे बहुधा मिथ्याइष्टी होते हैं । 


धर्माचारकी .प्रेरणा ।. [ ४५. 


भावकाथे-मिथ्याद्ष्टी मानवोंको साधारणतया अवधिज्ञान नहीं 
होता है। वे पूषे व आगामी भवको नहीं जान सक्ते हैं परन्तु देवोंको . 
तो नियमसे अवधिज्ञान होता है। वे पाप व पुण्यके फलको.: 
प्रत्यक्ष जान सक्ते हैं | तथापि मिथ्यात्रके तीत्र उद्यसे वे आत्म- 
कल्याणमें अवधिज्ञानका उपयोग नहीं करते हैं, किंतु विषयोंकी 
तृप्णामें ऐसे संल्स रहते हैं कि रातदिन मनोज्ञ विषयभोग करत्ते हैं 
तथापि तीत्र भोगाकांक्षासे संतापित रहते हैं। उनका मन परम - 
खुखदाई जिनधर्ममें श्रद्धाह्ल व प्रेमाह नहीं होता है। मिथ्यात्रके 
समान कोई वैरी नहीं है । यह बड़ी भारी मदिरा है, जिसको पीकर 
प्राणी संसारके मोहमें अचेत होजाता है, धर्क्री बात भी उसे' 
अच्छी नहीं लगती है। 

दुःख न शक्‍यते सोहुं पूर्वकर्मानित नरेः । 

तस्माव कुरुत सद्धम येन तत्कमे नश्यति ॥ ५६ ॥ 

अन्वया्थे-यदि ( नरें: ) मानव (पृ्वकर्माजित ) पूर्व क्मोके - 

उदयसे भ्राप्त ( दुःख ) दुःखको ( सोढ़ुं न शक्यते ) सहन नहीं कर 
सक्ते हैं ( तस्मात्‌ ) तब तो / संद्धम कुछुत ) उन्हें संद्धमंका आच- 
रण करना ही चाहिये ( येन ) जिस धममके सेवनसे ( तत्कम ) वह 
पृर्वका पापकर्म ( नश्यति ) नाश होजावे । 

भावार्थ-संसारमें जितने दुःख भोगने पडते हैं उनका मुल निमित्त 
कारण अपना ही बांघा हुआ पापकमेका उदय है, ऐसा निश्चय करके - 
पापके फल्से प्राप्त दुःखोंको सहनेमें असमर्थ मानवोंकों रत्नत्रयमय 
आत्मधर्मका सेवन अवह्य करना चाहिये । घममें सेवनसे जो वीतराग _ 


४६. ) सारसप्रन्चय टीका | 
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भाव होंगे उन भावोंके प्रभावसे सत्तामें वेठा हुआ पापकर्मे पुण्यमें 
बदल जञायगा या अत्यन्त क्षीण हो जायगा या क्षय हो जायगा तथा 
महान पण्यका बन्‍्ध भी होगा; वर्योकि घर्मानुराग अतिशयकारी 
पुण्यको बांघनेवाला है। अपनी भूलसे अयोग्य खानपान द्वारा उठा 
हुआ रोग यद्दि यथाथे ओषधिका सेवन किया जावे तो मिट सक्ता 
है, बहुत कम होसक्ता है। विवेकी मानवको उचित है कि भव 
भव ुःखदाई कर्मोक्रे संहारक इस पवित्र जिन धर्मका रुचिपूर्वक 
'आराधन करें । 
सुकृतं तु भवेधस्थ तेन यान्ति परिक्षयम्र्‌ । 
दुःखोत्पादनभूतानि दुष्कर्माणि समन्तत३ ।। ५७॥ 

अन्वयार्थ-( यस्य तु) निसके द्वारा (सुरुतें भवेत्‌) धर्म 
काये होगा (तेन) उसके धार्मिक भावसे (दुःखोत्पादनभूतानि) 
दुःखों को पेदा करनेवाले (दुप्कमोणि ) कर्म (समन्ततः) सर्वेथा ( परि- 
क्षयम्‌ यान्ति ) क्षय होजाते हैं। 

भावार्थ-पूर्ववद्ध कमे यदि निकाचित आदि वज़के समान 
तीव्र न हों तो धार्मिक पवित्र बीतरागता सहित भारववोके प्रतापसे 
अपने समयके पहले ही बिना फ़छ दिये हुए क्षय हो जाते हैं । 
जिन कम्मोके उदयसे असाता होनेवाली हो वे कम जड़मृलसे जीणे 
होकर गिर पड़ते हैं । आत्माके अनुभवमें अपूरव शक्ति है। सम्य- 
ग्दुशन सहित घमेंका आचरण करना हमारे वर्तमान जीवनको भी 
-दुःखोंसे रहित व सातासे पूणे बनाता है व भविष्यक्रा जीवन भी 
कष्ट रहित ठय्यार द्वोता है वर्योकि पृण्यका अधिक्क संचय होता है। 


धर्माचार्की मेरणां [ ४७ 
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धर्माचाणमे मुख शांति भो अनुभनर्में आती है, चित्तमें पतोष रहता 
है। विषयकपायोंकी मन्दता होती है । 

धर्म एवं भदा कार्यो मृत्तवा व्यापारमन्यतः । 

यः करोति पर सोझूय यावन्निर्शणसंगमः ॥ ४८ ॥ 

अन्वयाथ -( अन्यतः ) दुसरे कार्योसि (व्यापार ) व्यवहार 
( मुत्तवा ) हटाकर (मम एव ) धमकी ही (सदा) सदा ( कार्य: ) 
फरना योग्य है ( यावन , जवेतक ( निवाणिमेगम: ) निवाणिका छाभ 
ने हो तबतक ( यः ) यह घर (परमसोझय ) पर्मानंद्रकों (करोत्ति) 
प्रदान काता रहता है । 

भावाथ - सदा फाछ एस वतमान जीवनकी और भविष्पके 
जीवनफो सुखदाई, सातायारी, स्तोगी, शैशरट्ित चितानेका उपाय 
एक एवित्र जिन भमेझा आाक्मण है। जो मुनि या झावके चारि- 
प्को सम्फदपन सहित दिया किसी माया, मिथ्य, या निदान 
शहयके हर्षित मनसे विद्ेव पृर्थक्ष पाल्ता है वह दफा समान तीर 
कर्मोदयसे यहां यदि आपत्तिमें भी खाजामे तो भी वस्मुरवरूपको 
विचार कर पैगैयान व निरकुड रखता है तथा साधारण पाप करमोको 
नो वह क्षय दी का ढालता है, जिमसे बहुतसा दुःख टल जाता है। 
आत्मानन्दका राम तो सह सतत आस्मममनसे फरता है। पृण्यका 
चन्ध अधिक हीनेसे बह भर्मा:मा दुगतिरों ही प्राप्त करता है । वहाँ 
भी आम्मानुमवका सेस्‍्फार जागृत समता हे | सुखगई जीवन विताता 
है। निवरणडी और इृष्ठि लगाम. मदस्‍माकों जमतक निव्रोणका 
संगम ने हो दवतक का ही जनी ट्रव आननदके साथ २ साता वे 


४८ ] सारसमुच्चय दीका। 
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संतोषका लाभ होता है। शारीरिक व मानसिक कष्टोमें बहुत कमी 
होती जाती है। इसलियि विवेकीको धमेका आचरण सदा करना 
योग्य है । 

क्षणेडपि समतिक्रान्ते सद्धम परिवर्जिते । 

आत्मानं झुपित मन्ये कपायेन्द्रियतस्करे! ॥५९॥ 

अन्वयाथे -( सद्धमे परिवर्णिते ) सत्य धर्मझे आचरण विना 

(क्षणेभपि ) एक क्षण भी (समतिक्रान्ते ) वृथा चले जानेपर (भन्ये) 
मैं मानता हूं कि मैंने (आत्मानं) अपनेको (कषायेन्द्रियतल्ष्करें:) 
कषाय और इन्द्रियोंके विषयरुपी चोरेंसे (मुपितं) ठगा लिया। 


भावार्थ -ज्ञानीको घार्मिक क्रियाओंमें लगातार अपने मन, 
वचन, कायको ऐसा लगाए रखना चाहिये जिससे विषयक भाव 
व कषायोंके वेग अपना प्रभाव न डाल सकें । विषपक्रपाय आत्मीक 
धमके चुरानेवाले चोर हैं । जहां मनको धर्मभाव शूस्य पाते हैं वहां - 
ही मनमें प्रवेश कर जाते हैं । अतएवं जो आरम्भ त्यागी आवक 
व साधु हैं उनको २४ घंदोंका समय विभाग बनाकर निरंतर 
सामायिक ख्ाध्याय, पमचर्चा, धर्मोपदेश, घमेभावना, अन्थ लेख- 
नादिमें बिताना चाहिये । » आरंभ त्यागी नहीं हैं ऐसे ग्रहस्य 
श्रावकोंको द्रव्य कमानेके लिये व न्‍्यायपुर्वक इन्द्रिय भोग करने व 
शहीरको आराम देनेके लिये समयका विभाग करके शेष समयको 
सामांयिक, देवपुजा, शास्त्र खवाध्याय, तत्वचर्चा, परोपकार, दान, 
सेवा आदि शुभ कार्योमें विना किसी मानकी व छोमकी भावनाके 
विताना चाहिये। एक क्षण भी घधमे भाव- विना वृथा न खोना 


/” ५ 


धर्माचारकी:पेरणा । [.४९ 
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चाहिये। * लोकिक सर्व व्यवहारको घमेक़ी रक्षा करते हुए नीति व 
सत्यके अनुकूल करना चाहिये। यही जीवनकी सफहता है। 
धर्मकार्ये- मतिस्ता च्यावदायुदठ तव 
ग्आायुःकरमेण संक्षीणे पथ्या्ल कि करिष्यसि ॥६०॥ 
'अन्वयाथ-( यावत्‌ ) जबतक (तब आयु) तेरी उम्र (दढं ) 
मजबूतः है ( तावत ) तबतक ( धमेझार्ये ) घमकायेमें (मतिः ) 
बुद्धि रखनी चाहिये ( मायुःक्रभणि ) जायु कमेके (संक्षीणे) नाश 
हो जानेपर (पश्चात्‌) पीछे (ं) तू (कि) क्या (करिष्यसि) करेगा ! 
भावाथे>कम मृमिके मानवोंको आयुके .क्षयक्रा कोई नियम 
नहीं है। बाहरी मतिकूल कारणके होतेपर अक्लालमें भी आयुत मेकी 
उदीरणा होजाती. है । सर्वे स्थिति कटकर आयुकमकी वर्गणाएं गिर 
जाती, हैं । इसलिये सदा ही पर्मझायोमें बुद्धि रखनी -डाहिय, 
जिससे मरण कर्भा भी आवे तो मी पछनावा न करना पड़े, प्ृण्य- 
कर्मके संचयको लेकर प्राणीका म्‌रणं हो । 
स्वमेमाचर यत्नेन मा भतरूच॑ मृतोपमः । 
सद्धम चेतसां पुंसां .जी/वततं सफ़ले अवेत्‌ ॥ ६१ ॥ 
अच्खग्रार्य-(यर्नेन ) यत्नके साथ ( घममे ) धमंका (आचर ) 
आचरण कर-( तवं ) तू ( झतोप्म: ) सत प्राणीके समान ( मा भव ) 
मत. रह (सद्धम ) सत्य -घर्मको (-चेतसां ) अनुभव -करनेव्स्ले 
ता ),मानबोंका (जीवित ) जीवन ( सफल ) सफल ( भवेत्‌ ) 
होतान्हे । 
+भावरार्थ-हस <दुलेध मनुष्य. जीवनकी सफलता घमके आच- 


है 
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रणसे ही होती है । घमेके प्रतापसे मानवोंका जीवन यहां भी सुख 
संतोषपर्चक बीतता है व परलोऋके लिये भी पुण्य कमेका संचय 
होता है | जो मानव धर्मंझा साधन नहीं करते हैं उनका जीना न 
जीना समान है| वह घ्रतकके समान ही है, किन्तु उससे भी बुग है। 
“मृतक पा संचय नहीं करता है| घमे रहित अधर्मी मानव पार्पोका 
-संचय करके भ'वी जीवनको दुःख़मय बना लेता है। इसलिये विवेक्ीको 
उचित है कि वह पुरुषाथे करके, धर्म निरन्तर जाचग्ण करे। 


मृता नेत्र मृतास्ते तु ये नरा धमेकारिणः । 
जीवंतो5डपि म्तास्ते वें ये नरा। पापकारिण। ॥६२॥ 
अन्वयाथ-( ये ) जो (नराः ) मानव ( घममेकारिणः ) धर्मका 
आचरण करनेवाले हैं ( ते तु म्ता: ) वे यदि मरं जावे (ख्ता न 
“एव ) तो भी थे मरे नहीं हैं ( वे ) परन्तु (ये नरा:) जो मानव 
( पापकारिण: ) पाप करनेवाले हैं (ते) वे (जीवन्तः अपि ) 
ज्जीते हुए भी (झ्ता:) मेरे हुए हैं| < ४ 
भाभ४-धमका साधन सदा ही- सुख+ री है। जो धर्मात्मा 
आताज्ञ नी बेतंमन जीवनको आत्मच्यान स्वाध्ययय त्रतव॒ व तपाचरण 
.द्वात बिताते हैं वे यहां भी सुखी रहते हैं व भविष्यमें पुण्य बांधकर 
सावाकारी संयोग तथा संस्‍्कारस अ लज्ञान पाते हैं- अतएव शरीर 
- छूटनेपर भी उनकी कोई हानि नहीं है+ थे जैसे यशां जीते हुए सुखी" 
थे बसे परलोज में छुखी रहंगे,। प्र*तु 'जो.मिथ्याभाव्से गसित हैं, 
विष्योंगी दृप्णाके बश हैं और अन्ध हो शिंता, अपत्य, चोरी आदि: . 
"पापकाये कसते हैं बरे:यदां भी कक छत रहते हैं; चिन्तापृणे:जीवन 


नै बे 
द् हे 


मल किलर धर्माचारंकी गरेरणा। पे 
बिताते हैं और परलोकमें पापके फलसे . घोर दु्गतिमें चले जाते 
हैं । मानवसे एंकेन्द्रिय इक्षादि होजाते हैं। ऐसे मानवोंका जीवन 
मरणके समान ही-है; कुछ भी फलदाई नहीं है। 

धर्मामते सदा पेय दुःखातडुविनाशनम । 

यरिमिन पीते परं सोखूयं जीवानां जायते सदा ॥६३॥ 

. अन्वयांथे-( दुःखातक्लविनाशनम्‌ ) दुःखरूपी रोगोंके नाश 
करनेवाले ( धर्माम्तं ) धमरूपी अम्ृतको (सदा पेय ) सदा पीना ह 
चाहिये ( यस्मिन्‌ ) जिसके ( पीते ) पीनेसे ( जीवानां ) जीवोंको. 
(सदा ) हमेशा ( पर सोख्यं ). उत्तम सुख ( जायते ) होता है। 


मांवाथ-संप्तार दु:ःखोंसे भरा है। जिस जीवको संप्तारके 
दुःखोंका रोग पीड़ित कर रहा है उसके लिये यही उचित है कि 
घ॒मरूपी अम्ंतका पान करे | यही परम ओषधि है जो सेवन करते 
हुए भी मीठी है व, जिससे सब दुःखोंक़ा अत सदाके लिये होजाता 
है |. जैसे अमृत तुते मिष्टता देता है, शरीरको निरोगी बनाता है वेसे 
यह आत्मानुभवरूपी अम्नत उसीसमय आत्मानःद देता है और 
इन कमोका नाश करंता है जो संत्ता'में दुःख फरको देनेवाले हैं। 
अतेएव जन्म जंरों मरणादि भयानक क्ष्टोप्ते सदाके छिये छुट्टी 
पानेके लियें विवेकी नीवको पुरुषाथ करके ध्यान स्वाध्यायकी भक्ति, 
तपादि द्वारा मंनको निश्चकर अपने ही आत्माके .श॒ुद्ध स्वरुपका -. 
मनन करना चाहियें। 





५२ -] सारसमुथय टीका) 


धर्म सुखकारी व तारक है । 


स धमों यो दयायुक्तः सर्वेत्नाणिहितप्रद३ । 
स एवोचारणे शक्तो भवाम्भोधों 'सुदुस्तरे ॥३४॥ 

भावाथे-( यः दयायुक्त:) जो दया भावसे पूर्ण-है (सः ) 
वही ( सर्वेप्रांणिहितप्रदः ) सर्वे प्राणी मात्रका द्वितकारी ( धर्म: ) 
घम है ( सः एवं ) वही धर्म ( सुदुस्तरे ) अत्यन्त कठिनतासे तरने 
योग्य ( भवाम्बोधों ) इस संसार समुद्रस्ते ( उत्तारणे ) पार उतारनेमें 
(शक्तः) समथ है | 

भावाथे-प्रमे उसे कहते हैं जो जीवोंको संसारं-समुद्रमें दूत 
नेसे बचावे तथा जो सदा उत्तम सुख देवे । ऐसा धमे वही है जो 
यह सिखाता है कि स्व प्राणीमात्र पर दयामाव रबखो-किपतीको 
कष्ट न दो। अपने आत्माको व परकी आात्माको कभी न सताओ | 
ऐसा विश्वप्रेममय अंहिंसामाव ही घमें है। जिसके १रिणामर्में सब जीव 
मैत्रीभाव जग उठता है, द्वेघभाव निकल नाता है, कोई छोटा है, 
कोई बढ़ा है, यह रागद्वेष भी नहीं रहता है, स्व विश्वकी आत्माएं. 
स्वभावसे समान हैं, ऐसा साम्यभाव .प्रगट होनाता है। यही 
साम्यभाव आनन्दप्रद है व संतारमें डुबानेवाले कर्मोका नाशक है व्‌ 
यही भाव उस बातकी प्रेरणा करता है कि अपने आत्माको भी 
क्रोर्धादि हिंसऊमावोंसे बचाओ तथा जगंतंके प्राणियोंके साथ व्यव- 
हार करते हुए उनकी भी यथाशक्ति रक्षा कंरो। प्रमादमावसे 
बतेन न करो जिससे प्राणी वृथा-कष्ठ पांवें। 


धर्म छुखकारी!व/तारक है। [छु३े 
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यदा कंठगतप्राणो जीवो5सौ परिपतेते । 
नान्‍्यः कथित्तदा त्राता मुक्तवा थम जिनोदितस ॥६९॥ 
अन्वयाये-( यदा ). जब: (असतो-):यह' (कंठगतप्राणः ) मर- 
णके / सन्मुख होता: हुआ: ( जीवः )।जीव (:परिवेत॑ते) इस शरीरको 
'छोड़कर दूसरेमें' जाता है ( तदा ) तब ( जिनोदितं!धर्म ) जिनेन्द्र 
कथित धमको ( मुक्तवा ) छोड़कर ( कश्वितः) कोई (अन्यः) दूसरा 
(त्राता न.) रक्षक नहीं है । 
... भावार्थ-निनेन्द्र भगवानने सम्यरदरीने ज्ञान चारित्रकी एकतां- 
रूप आत्मानुभवकों धर्म कहा है व इसके साधक व्यवहारंको भी घमे 
कहा है। शुद्धोंपयोग मुख्य धर्म हैं। जो नवीन बंषको रोकता है 
वः पुराने कर्मोको काटता है-आत्माको शुद्ध करता है। शुभोपयोंग 
व्यवहारं धर्म है, हससे' पुण्य करमेका बंध होता है। जब संसारी प्राणी 
मरने लगता है उससमय कोई भी मरणसे बचा नहीं सक्ता । 
स्त्री; पत्र, मित्र, वेथ, घंन; सम्पदा, ओंषधि सब पढें रंह जाते हैं। 
कोई इस जींवके साथ भी 'नहीं जाता | ऐसी असमथे दक्ार्में मरणके 
समंय यदि धर्मको स्मरण किया जावे, पर्तध्यान किया जावें तो झुभ- 
लेश्यासे मरकरः यह, जीव देवगतिको. ही-आ्राप्त' दो।' या देव न हो तो 
मनुष्यगतिकोः प्राप्त - हो.। पुण्यके। उदयसें जिसः गतिमें जावे वहां 
-साताकारी . संयोग प्राप्त हो वः 'एसेसाधन मिले जिनसे: फिर भी 
पवित्र: जिनधर्ममें परम प्रीति होनावें |. परम शरण-परम रक्षकः सदा 
दी सुलप्रद यदि कोई मित्रः है-तो वह धर्म ही।है ॥ जो' घर्मसे प्रीति 
करता दै वहः .संद्रां. दुःखोंसेः बंचता। है.। यदि: तीनः कर्मोके: उद्यसे 


ष्छ ] सारसप्रुद्दय. टीका । 
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भारी कष्ट आ भी जाता है तो घम्रके प्रतापसे, इस कष्टको थेयेके 
साथ सह सक्ता है | घमेके समान कोईं उपकारी नहीं है 


अल्पायुषा नरेणेह धर्मकमेषिजानता । 
न ज्ञायते कदा मृत्युमेविष्यति न संशय) ॥६६॥ 
अन्चयाथ-( इह ) इस जगतमें (घर्मकमेविजानता ) घर्म- 

कर्मको जाननेवाले (नरेण) मानव द्वारा (न ज्ञायते) नहीं जाना 
जासक्ता है कि ( कदा ) कब ( खत्यु:) मरण ( भविष्यति ) होगा 
( संशय: न ) इस बातमें संशय नहीं करना चाहिये | 
... भावार्थ-क्मभृमिके मानवोंको अकारू मरण भी करना पढ़ता 
है इससे मरणके समयका निश्चय करना दुर्ूम है। इसलिये ज्ञानीको 
यही समझना चाहिये कि मरण सदा ही खड़ा रहता है। माद्धम 
नहीं कब गला दबा देंवे । इसलिये घमेसेवन फिर कर छेंगे, इस 
सावको मनसे दूर करके घमेका सेवन हर समय करते रहना चाहिये । 
ध्यान, स्वाध्याय, संयम, दान, तप, भक्ति, सेवा परोपकारादियों 
सदा वतेना चाहिये, मिससे मरण जब चाहे भी होवे तो मी प्राणीको 
कभी कष्ट न हो, मर करके सुगतिको ही मराप्त हो । 

आयुयेस्यापि देवजेः परिद्वाते हितान्तके | 

तस्यापि क्षीयते सद्यो निमित्तान्तरयोगत) ॥६७॥ - 

अन्ययार्थ-( थस्य अपि भायुः) जिस किसीकी भी आयु 

:( देवज्षे:) भाग्यके ज्ञाता निमित्त ज्ञानियेंके द्वारा (हितान्तके ) 
'हितसे अन्त होगी व अमुक समय पर छुटेगी (परिज्ञाते) ऐसा जान 
लिया जावे (तस्य अपि) उसकी भी आयु: ( निमित्तान्तरयोगत्‌ः ) 
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किसी विपरीत निमित्तके संयोग होनेपर ( सच्यः ) शीघ्र (क्षीयते ). 
क्षय होनाती है । 

भावाथ-निमित्तज्ञानी बता भी देवें कि अमुझ समय तुम्हारा! 
मरण होगा तीमी उनका बचन बहुत करके ठीक नहीं पड़ सक्ता हैः 
क्योंकि जगतमें असाध्य रोग, अभि प्रकोप, भूकम्प, जलप्रवाद जादि 
अनेक भकस्मात्‌ एकाएक जाजाते हैं जिनसे आयु कमके पुद्ठुल 
उदीरणा रूप होऊर श्ीत्र ही गिर पढ़ते हैं। जेसे दीपकर्में तैल इतनाः 
हो कि रात्रिभर जलेगा परन्तु किप्ठी कारणसे दीपकका तेल गिर 
जावे तो वह दीपक तुते बुझ् जाता है, वेसे ही आयुक्ी स्थिति: 
निमित्तज्ञानी द्वारा जान भी ली जावे तोमी वह स्थिति एकदम खिर 
जाती है। जीवनकी ऐसी क्षणमंगुरता समझकर बुद्धिमानको सदा ही. 
धमेमें तत्पर रहना डचित है। 

जिनिनिगदित धरम सर्वत्रेरुपपहानिधिम्‌ | 

ये न त॑ प्रतिपथन्ते तेषां जन्म निरयेकम्‌॥ ६८ ॥ 

अन्वयार्थ-( जिनेः ) श्री जिनेन्द्रोंने ( सवंसोख्यमहानिधिस्‌) 
सर्वे खुखका मद्दान भंडार स्वरूप (धरम ) धमको ( निगदितं ) कहा है" 
(ये) जो (तं) उसे (न प्रतिपचचन्ते ) नहीं घारण करते हैं ( तेषां )” 
उनका ( जन्म निरथेक ) जन्म वृथा है। 

भावाये-श्री वीतराग सर्वेज्ञ देवने जिस धर्मेंछा उपदेश किया* 
है वह सब प्रकारसे सुखका भंडार है| उस धर्मके पालनेसे कभी: 
कृष्ट नहीं होता है । वर्तेमानमें भी सुख होता है, आत्मीक सुखका' 
स्वाद जाता है तथा भविष्यमें भी पुण्यक्रे फहसे साताकारी संयो- 


५६ ] सारसप्रुत्चंव टीका । 
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गोंको देनेका कारण है व परम्परा मोक्षका हेतु है। ऐसे बीतराग 
विज्ञानमय धर्मको जो नहीं समझते हैं, नहीं पालते हैं 2नकों मल्तुष्य' 
जम्म निथेक्र बीत जाता है। इस नरजन्मकी शोभा सत्य जत्मा- 
नन्‍द्‌ प्रदायक व परम अहिंसामय धमेके आराधनसे ही होती है। 
जो जिनकथित संगमको पालकर अपने आत्माकों शुद्ध करते हैं 
उन्हींक़ा जन्म सफल है। जो पधर्म्रे प्रेत न करते हुए रातदिन 
'कुठुम्बके मोहमें अंध हो वर्तते हैं वे इस नर जन्मरूपी रत्नको कौड़ि- 
योंके बढलेपें खोते हैं । 
हिते कर्म परित्यज्य पापकर्म हुं रज्यते। 
तेन वे दह्मे चेतः शोचनीयो  भविष्यति ॥ ६९ ॥ 

अन्वयाथ- हित १.र्म ) आत्माकी हितकारी क्रियाको ( परि- 
त्यज्य ) छोड़कर ( बापकर्मेत्ु ) पापकर्मोमें ( रज्यते ) जो रंजायमान' 
होजाता है ( तेन ) डसने ( वे) यथामें ( चेतः ) अपने आपको 
(दल्मते ) दग्ध कर दिया ( शोचनीयः । शोक कारके यह बात 
'( भविष्यति ) भविष्यमें होगी । 

भावा्थ-आत्माका हित आताज्ञानः सहित-घमंके आचरणसे 
है। जो मूर्ख इस धमकी कुछ भी परवाह नहीं करके, रातृदिन विषयं 
व कषायोके आधीन होकर उनकी सिद्धि होनेके लिये हिंसा, अक्षत्य, 
चोरी, कुशील आदि पार्पेप्तिं अ!सक्त होकर विना ग्लानिके करता रहता 
है उसने अपने आत्माको मानो जछा ही डाला, उसका घोर बिगाड़ 
किया क्योंकि पाप कर्मोसे तीत्र कर्मोंफा बन्ध हो जायमा | तंबे उनः 
पापोका'उदेय आयगा और दुं/ख सहना पड़ेंगा जंबः इंसः प्राणीको' 


मम कक परम छंखकारी बं तारक है। ५७, 
बहुंत पछतानां पड़ेगा और शोकित होना पड़ेगा । अतएब पापोंसे 
मन, वचन, कायको हटाकर पधर्ममें प्रवृत्ति करनी योग्य है। 

यदिं नाम्राप्रियं दु।खं सुख वा यदि वा प्रिय । 

ततेः कुरुत सद्धम जिनानां जितजन्मनां ॥७०॥ 

अन्वयाथे-( यदि ) यदि (नाम ) वास्तव्ें ( दुःख ) दुःख 
(अंप्रियं) क्षच्छा नहीं लगता है (वा यदि सुख वा प्रियम्‌ ) तथा 
यदि सुख प्यारा लगता है. (ततः) तो ( जितजन्मनां ) संसारको 
जीतनेवाले ( जिनानां ) जिनेन्द्रोंके ५ सद्धम ) सच्चे धर्मको 

(६ कुरुत ) पालो । ु 

भावाथ- दुःखोंका मुर निमित्त कारण पापकर्मोका उदय है। 
तथा सांसारिक सुखोंका निमित्त मुल कारण पृण्य कर्मोका उदय 
है। इसलिये पाप क्षय करनेकी व एण्यको संचय करनेकी आवद्यक्ता 
है। यह तब ही होमक्ता है जब शुद्धोपयोगसे प्रेमयुक्त होकर निनेंद्र 
कथित र्षत्रय धमेको यथार्थथने आचरण किया जाबे । जो अविरत 
सम्यंक्ती भी होते हैं वे भी दुगेतिके दुःखेंसे बच जाते हैं तब जो 
देशबत तथा महात्रत पालेंगे वे तो अवश्य दुःखेंसे बचेंगे और 
जबतंक मोक्ष न होगा, साताकारी संयोगोंकोी प्राप्त करेंगे । अतएव 

घमके आचंरणमें प्रमाद करना उचित नहीं है । ह 

विशुद्धादेव संकरपात्समं सदूभिरुपाज्यते । 
स्वलपेनेत प्रयासेन मित्रमेतदही पंरंम ॥|७१॥ 
अन्वयांग-( अहो एतत्‌ परम चित्र ) यंह बड़े अंश्रर्यकी बात 

“कि. (स्व॒स्पेनें. एवं प्रेयोंसिन ) थोंडे ही रय॑र्मेस ( विशेद्धात्‌ं सैकर्पात्‌ 
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एव) शुद्ध भावेके द्वारा (सद्धिः) संत पुरुषेके द्वारा (सम) 
समभाव (उपाज्येते) प्राप्त करलिय्ग जाता है | 

भावाथे-परिणामोंकी विचित्र गति है। परिणामोंको पलट- 
नेका निमित्त मिलानेसे परिणाम अशुभ व शुभसे पलटकर शुद्धोप- 
योगमें पहुंच जाते हैं। जहां शुद्धोप्योग है वहां समभाव है। समभाव 
परम घमम है। यही परम कल्याणकारी है। सामायिक, अध्यात्त शास्र 
मनन, भक्ति आदि निमित्तोंके द्वारा वीतराग भाव जाग्रत होजाता 
है। जथवा व्यवहार नयको गौणकर जब शुद्ध निश्चयनयके द्वारा 
मनन किया जाता है तब सब जीव मान्रपर समभाव जाग्रत होनाता 
है। परिणामोंको शुद्धोपयोगमें ले जानेके लिये सम्यग्दशनकी जरू:- 
रत है। श्रद्धान चारित्रका प्रेरक होता है । 


धर्म एवं सदा त्राता जीवानां दुःखसंकटात्‌ । 
तस्मात्कुरुत भो यत्ने तत्रानन्तसुखप्रदे ॥ ७२ ॥ 


अन्वयाथे-( जीवानां ) जीवोंको ( दुःखसंक्रटात्‌ ) दुःख 
संकरटोंसे ( सदा न्राता ) सदा रक्षा करनेवाल ( घमः एवं , घमे ही 
है (तस्मात्‌ ) इसलिये ( अनन्तसुखप्रदे तत्र ) अनन्त सुखके 
देनेवाले उस घमेमें ( भो ) हे भाई ! (यत्न॑ कुरू) तू पुरुषाें कर। 


भावार्थ - जो धर्मात्मा होते हैं उनके परिणामोंमें सदा संतोष 
रंहता है | इसलिये दुःखोंके पड़नेपर वे आकुलित नहीं होते। उनको 
असाताके कारण मिलनेपर भी ज्ञानके बढसे थैये रहता है। इसके 
सिवाय घमेके प्रतापसे पिछले बांबे हुए पाप कम्मोकों पुण्यर्में पलटा 
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जासक्ता है| व पापका बल घटाया जासक्ता है। नवीन पुण्यका 
बंध होता है, जो इस जम्ममें भी उदय देना प्रारम्म कर सक्ता है। 
इसलिये घर्मात्माके ऊपर आनेवाले संकट टर जाते हैं या कम 
दोजाते हैं। भवभवके दुःखोंसे बचानेवाले व जनम्त सुखके देनेवाले- 
इस आत्माके स्वाभाविक घर्मपर दृढ़ श्रद्धा लाकर उस धमका साधन. 
प्रमाद त्यागकर बड़े परिश्रमसे करना चाहिये । 


यज्षया न कृतो धमेः सदा मोक्षुखावहः । 
प्रसज्नगनता येन तेन दुःखी भवानिह ॥७३॥ 


अन्वयाथे-( यत्‌ येन ) वर्योकि (त्वया) तूने (मोक्षसुखावहः): 
मोक्षके आनन्द देनेवाले ( धमः) घर्मको ( प्रस्न मनसा ) आनन्द 
मनके साथ ( सदा न छतः ) सदा नहीं पाछा है ( तेन ) इसी 
कारणसे ( इृह ) इस छोकमें ( भवान्‌ ) तू ( दुःखी ) दुःखोंको- 
भोग रदा है । 


भावार्थ-दुःखोंका कारण पार्पोका उदय है । पार्पोक्ा वन्‍्ध 
आर्तध्यान व रौद्रध्यानसे या अशुभयोगसे होता है। जो धर्मकी 
क्रियाको भी दुःख भावसे करता है उसको परिणामके अनुकूल पापका 
ही बन्ध होता है। इसलिये धार्मिक क्रियांको बड़े आनन्द भावसे 
श्रद्धापूषंक करनायोग्य है, जिससे अतिशयकारी पृुण्यका बन्ध हो | 
धर्मंका साधन किसी इच्छासे न करके केवल कर्मबन्धसे छूटनेके हेतु 
ही करना चाहिये। अतीन्द्रिय आांनन्दके लिये ही करना चाहिये । 
तथा घर्म भी वही सत्य है जो अतीन्द्रिय आनंदका स्वाद प्रदान करे। 


६० | सारसमुश्ययः टीका .! 


वह घम छात्मानुभव है, जहां निश्चय सम्यकूदशन, निश्चय सम्यस्ज्ञान 
व निश्चय सम्यकृचारित्रकी एकता है। अथवा शुद्ध भावकी तरफ 
प्रेम बढ़ानेवाला शुभोपयोग भी धम है। जो सदा जिनघधमको पालेगा 
बह कभी दुःखेंके सागरमें नहीं पढ़ेगा। 

यख्या क्रियते कम विपयान्धेन दारुणम्र | 

डदये तस्य सम्प्राप्ते कस्ते जाता मविष्यति ॥ ७४ ॥ 

अन्वयाथै--( विषयास्धेन ) विषयोमें अन्ध होकर (त्वया) तुने 
(यत्‌ दारुणं कर्म) जो भयानक तीत्र कर्म ( क्रियते ) बांधे हैं (तत्व 
डदये सम्पराप्ते) उन- कमोके उदय- आनेपर ( कः ) कौन- (ते) तेरा 
(त्राता) रक्षक (भविष्यति) होगा । 

भावाये-इस बीवको अपने वांबे हुए तीत्रकमोंका फल स्वयं 
आप ही भोगदा पड़ता है। कर्मोके डदयसे जो शारीरिक व मान- 
सिर अवस्था विगड़ती है उसको कोई वटा नहीं सक्ता व उससमय 
जो वेदना होती है उसको भी स्वयं जाप अकेलेको ही भोगना पड़ती 
है। तीवकमोंका बन्ध अन्याय, अभक्ष्य, मिथ्यात्वके कारण होजाता 
है। विषय्मिं अन्धा प्राणी घर्मे व न्यायका तिरस्कार करके,जो. तीम्र 
ररागद्ेष मोह- करता है वही- तीत्र पाप बन्ध करता है।. . 
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ईंद्रियमो गोंकी -असोरता । [ ६५ 


इन्द्रियमो गोंकी असारता। 
झुक्त्वाप्यनन्तरं भोगान देवछोके यथेप्प्तितान । 
यो हि दुर्सिःन सम्पराप्तः स किःप्राप्स्यतिःसम्प्रति ॥७५॥ 
अन्वयार्थ-( देवलोके ) सगे लोकमें (यथेप्प्ितान्‌ ) इच्छा- 
नुसार ( भोगान्‌ ) भोगोंको (अनन्तरें ) निरन्तर ( भुकृत्वापि ) 
भोगकर भी (यः) जो कोई (हि निश्चयसे (तृप्ति न सम्पराप्त)) तृप्त 
नहीं हुआ (सः) वह ( प्म्प्रति ) वर्तमान तुच्छ भोगोंसे (कि) किस 
तरह (प्राप्त्यति) तृप्ति प्राप्त कर सकेगा १ 
भाधांर्थ-इन्द्रियोंके भोगेंसे कभी तृप्ति नहीं होपक्ती है। 
जितना भी भोगोंको भोगा जाता 'है उतनी ही तृष्णा बढ़ती जाती' 
है। जैसे खाजकों जितना भी ख़ुनाया जावे खाज बढ़ती जाती है।' 
देवलोकमें देवोंको विक्रिया फरनेकी शक्ति है, वह नाना प्रकारके. 
भोग देवियोंके साथ: निःन्तर करते हैं, इच्छानुसार ःभोग- करते हैं. 
तोभी उनका मनः नहीं मंरतो है, तो इस मनुष्यछोकके बहुत अर्प' 
इन्द्रियोंके भोगेंसि तृत्ति होनी असंभव ही है। एक तो यहां इच्छा- 
नुकूल -भोग नहीं! मिलते हैं, दूसरे यदिः मिलते भी हैं तो उनसे तृप्ति 
: होनी कठिन है । !इसलिये:इन अतृप्तिक्रारी 'भोगोंमें फंसकर जो 
घर्ंका अपूर्वः्साघनः ' मनुष्य जममंमें होसक्ता है 'उसको न करना 
मुखेता हैः। 
बेर हाक्ाहल भक्त विष तझ़वनाशनम। 
नतु भोगेविष प्लेक्तेमनन्तभवदःखर्दस ॥ 9६ ॥ 
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अन्वयाथे-( तद्भवनाशनम्‌ । उसी एक जन्मके नाश कर- 
नेवाले ( हालाहल विपं ) हालाहल विषको ( भुक्ते ) खा लेना ( वेरं) 
अच्छा है। (तु) परन्तु ( अनंतमव्रदुः:खदम्‌ ) अनंत जम्मोमें 
दुःख देनेवाले ( भोगविषं ) भोगरुपी विषको ( भुक्ते ) खाना (न) 
टीक नहीं है । 

भावायथें-जो मुख इन्द्रियोंके विश्योके सुखमें आसक्त होकर 
न्याय अन्याय धर्म अधर्मक्रा विचार नहीं रखते हैं, निर्मल होकर 
भोगोमें क्िप्त होजाते हैं ओर धर्मक्रार्यसे विभुख रहते हैं वे ऐसा 
तीम्र मिथ्यात्वादि कर्मोका बंध करते हैं, जिस कर्मके उदयसे 
अनन्त जन्मोंमें एकेन्द्रियादिके कष्ट भोगने पड़ते हैं। इसीलिये यहां 
कहा गया है कि कदाचित्‌ विष खाके मर जाना अच्छा है--उससे 
इसी जन्ममें शरीरका नाश होगा प्रशन्तु विषयभोगो्में लिप्त होना 
अच्छा नहीं, जो भविष्यमें महान दुःखदाई है । 

इन्द्रियप्रभवे सोखूये सुखाभासे न तत्सुखम | 

तल कर्मेविबन्धाय दु।खदानेकपण्डितम्‌ ॥ ७७ ॥ - |; 

अन्वयाथे-( इन्द्रियप्रभवं ) इन्द्रियोंके भोगेसे होनेवाला 
(सोख्यं) सुख (सुखाभासं) सुखसा दीखता है (तत्‌ ) परन्तु वह 
( सुख न) सच्चा सुख नहीं, है (तत्‌ च9) वह तो (कर्मविबन्धाय ) 
कर्मोक्रो- विशेष 'बन्ध करानेवाला है -( दुःखदानेकपण्डितम्‌ ) तथा 
दुःखेके देनेमें एक पंडित है अर्थात्‌ महान दुःखदायक है। 

भावाथं- यहां असली सच्चे सुख़की तरफ आचार्य लक्ष्य कराते 
हैँ कि वही >न्नच्चा जानंद्र, है. जो हरएक... आत्माका स्वृमाव 
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जिसे हरणक आत्मा अपने आत्माके अनुभवसे ही प्राप्त कर सक्ता 
है। इस सुखके भोगमें कभी कष्ट नहीं होता है-न वर्तमानमें होता' 
है, न भविष्यमें होता है, क्योंकि इस सुखके भोगसे कमोकी निगरा' 
होजाती है। मुक्तात्माओंको यही सुख है। नबकि इंद्रियोंके भोगोंसि 
जो सुख प्रगट होता है.व्रह वास्तवमें सुखसा दीखता है परन्तु सुख 
नहीं है। अपने रागभावको पीड़ा न सह सकनेके कारण ,यद्द प्राणी 
इंद्विय भोग करता दै, उससे वतंमानकी पीड़ा कुछ क्षणके लिये 
शमन होजाती है.। कुछ ही देर पीछे तृष्णाके वेगसे पीड़ा और अधिक- 
होजाती है। अतएव हन्द्रियोंका भोग चित्तके तापको बढ़ानेवाला ही' 
है। तथा तीत्र रागसे अशुभ वर्मोका बंध होजाता है जिससे भावी 
काछमें भी दुःख होगा। इसलिये ज्ञानी जीवक़ो इन्द्रिय सुखको.असार 
व दुःखरूप. व संत्षारवद्धक जानक्र इससे श्रद्धा हटा लेनी चाहिये, : 
केवल अतीन्द्रिय आत्मीक सुखको ही प्राप्तिकी कामना रखनी चाहिये। 
अआक्षाओ्वा खिंयिले धत्मम विषयोप्थगामिन! ।. 

: - बैराम्यप्रशहाकृष्ठान सन्मार्गि विनियोजयेत ॥०८॥ 

-. अन्वयार्थ;-( विष्योत्तथगामिनः ) ' विषेयोके कुमा्गममें -लेजा- 
नेवाले -(अक्षस्वान्‌) : इन्द्रिय सपी 'ोड़ोंगी: (घेत्वं ) पेकड़ो' 
( वैशम्पप्रग्हकृष्टानु्‌:) - व' वैराग्य रूपी लगामसे खींचकरं “उनकी 
( सम्मार्गे ) सच्चे मागेमें (.विनियोजयेत्‌) चलाबो | ४ ' हे 

भावाथे-जैसे घोड़ोंकी लगाम हाथमें नहो तो वे घोडे इच्छा. 
नुकूल कुमार्गमें घुड़सवारको:हेजाकर/ पटक-दैते हैं; परन्तु गेदि उनकी 
लगाम हाथमें हो तो घुड़संवारउन घोडों है ठींक मार्गमें चेंली सें कैगा, 
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उसी तरह विवेकी मानवका कर्तव्य 'है कवि 'पांचों-इंद्वियोंको अपने 
बशमें रखे | वेराग्य रूपी लगामके द्वारा|उन्रको. जिनेंद्र कथित. धर्म * 
भीतर जोड़ देवे ।-वैराग्यमावके विन इंद्रियसुखकी चाह कभी नहीं 
मिट 'सक्ती है। वेराग्यके प्रमावसे-ही धर्मकी उन्नति.होती है । 

अक्षाण्येव खकीयानि शत्रतो .दुःखहेतवः | 

विषयेघु प्रहत्तानि कपायवशवर्तिन। .॥ ७९ ॥ 

अन्दयाथे-: कषायवशवर्तिन: ) जो कषायोंक्रे बशमें लीन हैं 
उसकी (अक्षाणि) इंद्रिये (एव) ही (विषयेषुप्रवृत्तानि) विषयोंमें रक्त 
होती हुईं (दुःखहदेतवः) दुःखोंके कारण हैं (स्वकीय,शत्रवः) वे अपने 
आत्माकी शत्रु हैं । 

भावाथे-आआात्माके मूल शत्रु क्रोधादि चार कपायें हैं इनमें 
लोभ बहुत बलवान है | छोभके वशीभृत होकर लोभीकी. स्पशर्नादि 
पांचों ईंद्वियां अपनेर भोग्य विषयोर्में निरंगल रीतिसे : प्रवृत्ति करने 
लगती हैं, जिनसे यहां भी वि-यवछारूप आकुलता बढ़ती जाती 
है। इच्छित विषयोंके न मिलनेसे कष्ट. द्ोता.है, विग्रोगका,कष्ट होता 
है, तीत्र रागद्वेबसे तीत्र-कमोक्ा .बन्ध होजाता है जिससे प्राणीको 
भव मवमें दुगेतिमें जन्म प कर बहुत भसहनीय . केश भोगने पड़ते 
हैं। इसलिये ये इद्रिय ही वास्तव्ें, इस आत्माके - लिये शन्रुवत्‌ 
व्यवहार करती हैं ।.ज्गे उनको .जीतंकर उन्हें अपने. आधीन रखता 
हैवहीसत्चा वीरन्‍्है।...  , 

:इन्द्रियाणों यदा छंदे-बर्तने सोहसंगतः । 

:तदास्मेब/तेवशज्जुरात्मतो *दुःखबन्चन .॥ ८८ ० १ 


इंद्रियमोगोंकी असारता। [ ६५ 


अन्वयाये -(यदा) जब्र यह प्राणी ( मोहसं"तः ) मोहकी संग- 
तिसे उम्मत्त होकर ( इन्द्रियःणां छंदे ) इन्द्रियोंके आधंन ( वर्तते ; 
आचरण करता है (तदा ) तब (जात्मा एवं) यह आत्मा ही. 
( क्षात्मन: ) अपने लिये ( दुःखनिन्रन्धनः ) दुःखोंका कारण होता 
हुआ ( तब शत्रु: ) तेरा शत्रु होजाता है। 
भावाथ -यदि भले प्रकार विवार किया नावे तो यही सिद्ध 
होगा कि यह आत्मा आप ही अपना बन्धु है व आप ही अपना 
शत्रु है। जब यह मोहकी मदिरा पीकर आत्महितको भूछ जाता है, 
तब यह पांचों इन्द्रियोंकी चाहके वश होरर मनमाने काम करता है 
जिनसे पाप+मोको बांध लेता है। पापोंके उदयसे जगतमें कष्ट पाता 
है। उससमय यह अपने लिये भाप ही शत्रु बन जाता है। 
वास्तवमें इस जीवको कमी भी दुःख नहीं होसक्ता है, जबतक 
इमके पाप कर्मोंका उदय न हो । अपनी करणी, अपनी भरणी यह , 
बात यथार्थ है । 
इन्द्रियाणि प्रह्तानि विषयेघु निरन्तरम ! 
.. सज्यानभावनाशक्त्या वारयन्ति हिले रताः ८ १॥ 

.. अन्ययार्थ-( इन्द्रियाणि ) ये इन्द्रियां ( विषयेषु ) अपने २ 
विषयोंमें ( निरन्तरम्‌ ) निरन्तर ( अृत्तानि ) म्रवृत्ति किया करती 
हैं, जो इनको ( सज्ज्ञानभावनाशत्तया ) सम्यग्जञानकी भावनाके 
नझुसे ( वारयन्ति ) रोकते हैं वे ( हिते ) भात्महितर्में ( रताः ) 
रत होनाते हैं । ह 

. आावाध-ईन्द्रिप्रोंडा रे भात्र चंचल है। ये निरतर अपने २. 
५ 
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हट भोगोंढी कामनाएं किया करती हैं ओर पदार्थोको प्राप्त कर 
उनको भोगा करती हैं। ज्ञानी जीव सम्यग्ज्ञानके द्वारा इनका अयोग्य. 
स्वभाव विचार करते हैं कि उनके वच्च हो जाऊंगा तो अपना आत्म 
कल्याण नहीं होतवेगा ।-इनको रोककर अपने आाधीन रखना ही 
अयरकर है । इनको वशमें रखनेसे इनसे -वे ही काम लिये जासक्ते 
हैं जिनमे आपकी उन्नतिर्में सहायता मिले | बुद्धिमान वे ही हैं नो 
इनको रोक करके आत्म वल्याणमें मद लीन रहते हैं । 

इन्द्रियेच्छारज|मज्ञ कुछते यो ह्पक्रमम्‌ | 

तम्रेत्र मन्‍्यते सोखूय कि तु कहम्त३ परसू ॥८२॥ 

अन्चयाथ-( य: अन्न: ) जो अज्ञानी ( इन्द्रियेच्छारुजाम्‌ ) 
इन्द्रियोंके इच्छारूपी रोगोंका ; उपक्रमस्‌ ) उपाय (हि) निश्चयसे 
( कुरुते ) करता रहता है और ( तम्‌ एवं ) डस्तीको ( सोखूयं ) खुख 
(मन्यते ) मानता है ( अतः पर ) इससे बढ़कर ( कष्ट ) दुःखकी 
बात (कि तु) ओर क्‍या होसकता है | 

भावाय-शास्तवमें इन्द्रियोंक्ी इच्छ ए रोग हैं. उन रोगोंकी 
'शांतिका डपाय आत्तमानन्दका भोग तथा वेराग्य है | तथापि जज्ञा- 
नसे या पुवे संस्कारसे उन इच्छाओंके मिटानेके छिग्रे' यह प्राणी 
डन्द्रियोंके विषयोंक्ो भोगनेमें प्रवृत होश है ओर उसीमें- ही सुख 
मान केता है, यही इ5को भूल है। जमे भेग दितकारी नहीं बसे 
रोगक्रो 'बढ़ानेवाली दंश भी हितऊारी नहीं । विषयोंके भोगस्ते 
इच्छाका गेग बढ़ता जाता है। ज्ञानी मृद्स्थ भी आवश्यक्तानुमार 
आकुढित होकर न्यायपूर्वक विषय्भोग कर्ता है-। परन्तु उन इन्द्र 
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योंके मोगोंको व उनके खुखको त्यागनेयोग्य व आगामी दुःखोंका 
कारण जानता है। इससे जितना२ वेराग्य बढ़ता जाता है उतनी २ 
विषयभोगकी इच्छा भी घटती जाती है। सच्चा सुख आत्मीक स्वभाव 
है उस श्रद्धा सहित होनेंसे ज्ञानीकें न्‍्यायपुर्वेक' किये हुए भोग 
अहितकारी नहीं होते हैं, तीत्र बन्ध नहीं करते हैं। जबकि अज्ञानीको 
विषय भोगोंडी ही श्रद्धा होती है। विषयभोगोंसे ही सुख मानता 
है | इसलिये विषयभोगोंक्रो रातदिन चाह रखता है ओर उनको 
सेवता है। उनके पीछे ऐसा उन्मत्त होजाता है कि धर्माचारको 
नहीं करता है। इससे तीत्र पापके फलसे दुर्गतिमें घोर कष्ट पाता है। 
आत्माभिलापरोगाणां य; शपः क्रियते बुधे) । 
तदेव परम तत्त्वमिच्यूचुब्रेह्नवेदिनः ॥ ८३ ॥ 
अन्वयार्थ-( बुधे: ) बुद्धिमान छोग ( आत्मामिलापरोगाणां ) 
अपनी इच्छारूपी रोगोंकी ( यः शमः ) जो शांति ( क्रिपते ) करते 
हैं (तत एवं ) यह द्वी ( परम तत्त्वं ) परम तत्त्व हे ( इति ) यह 
बात ( ब्रह्मवेदिनः ) त्रह्मज्ञानी संतोंने ( ऊच्ु: ) कही दे । 
भावाथ-आक्तज्ञानी साधुओंने भले प्रकार असुभव करके 
यह बात जानी है कि इन्द्रियोंत्री इच्छाएं इन्द्रियोंके भोगोंसे नहीं 
मिटती हैं. किन्तु आत्मध्यान द्वारा स्वात्मानन्दके भोगसे मिट्ती 
हैं। ज्ञान वैशग्य सहित अध्यात्म मनन ही विषय रोगोंकी शांति- 
की दवा है | इसलिये वे ही मानव विवेडी हैं जो अतृप्तिकारी 
इन्द्रियोंके भोगोंमें नहीं फंसते हैं। किन्तु उनसे बेशगद।न होकर 
परम शांतिके समुद्र निज आत्मीक.खमावमें .निमझ :: “, " ब-्डसी 


चर्चामें लगे रहते दें | घमेका परम सार एक आत्मानुभव है | यही 
अनादि विषयकी इच्छारूपी रोगोंकी दवा है। 
इंद्रियाणां शमे छाम रागद्रेषणयेन च । 
आत्मानं योजयेत्‌ सम्यक्‌ संछतिच्छेदकारणम्‌ ॥८४8॥ 

अन्चयाथे-( इन्द्रियाणां शमे ) इन्द्रियोंकी इच्छाकी शान्ति- 
होनेपर ( च रागद्वेषजयेन ) तथा रागद्वेषको जीत लेनेसे ( छा ) 
आत्माका कल्याण है इसलिये (आात्मानं) अपनेको ( सम्यक्‌ ) भरेप्र- 
कार (योजयेत्‌ ) इन्द्रियोंके विजयमें व रागद्वेष त्यागमें जोड़ना चाहिये। 

भावाथे-भवसागर अथाद्द है व दुःखोंका घर है। इसमें 
गोते खानेका कारण तीव्र पापका बन्ध है। इन्द्रियोंको जो अपने 
वशमें नहीं रख सक्ता है तथा जो रागद्वेषकी तीत्रतामें फंसा रहता 
है, विषयभोगोंमें जो उपकारऊ है उनमें बड़ा राग करता है व जो 
विरोधी हैं उनपर द्वेष करता है, वह तीत्र कम बांधकर संसारसे 
कभी पार नहीं जासक्ता है। इसलिये जो इस असार संसारका 
अन्त करना चाहें उनका परम कतेव्य है कि वे इन्द्रियोंकी इच्छा- 
जोंको शांत करें, सादा जीवन बितावे, आवश्यक प्राप्त वस्तु्में संतोष 
रक्‍्खे, यथाशक्ति मन, वचन, कायको संवरसें - रखकर महात्रत या 
अणुन्नत पालन करें और अंतरक्ञमें आत्मीक रसका स्वाद हें तो 
नवीन कर्मका बंध रुकेगा या बहुत अंर्प होगा और पुरातन संचित्त 
कर्मकी प्रचुर निजरा होगी। चीतरागका अभ्यास उसी क्षण सुखका' 
अनुभव कराएगा व संसारको छेद करता चला जायगा | 

इन्द्रियाणि वशे यस्य यस्य दुएं न मानसम्‌ । 

.. आत्मा घपेरतो यस्य सके तस्य जीवितम ॥ ८५ ॥ 
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अन्वयाथे-( यत््य वशे ) जिसके वशमें ( इन्द्रियाणि ) पांचों 
इन्द्रियां हैं ( यस्य मानस ) जिसका मन (दुष्ट न) दुष्ट या दोषी 
नहीं है ( यत्य आत्मा ) जिसका आत्मा ( घम्मरतः ) धर्ममें रत है 
( तस्‍््य जीवितम्‌ ) उसीका जीवन ( सफल ) सफल है। 

भावाथ-जीवनकी सफलता उसे ही कहते हैं जहां सुख 
शांतिका भोग वर्तमानमें मिले व आगामी भी सुख शांतिके भोग 
देनेवाले निमित्त मिलें ऐसा धेर्माचरण किया जावे | पांच हन्द्रिय 
ओर मन ये छः ही ऐसे जाल हैं जिनमें फँंसकर यह प्राणी नाना 
अकार सांसारिक विचारोधिं लगा रहता है । जो इन छहोंको स्वाधीन 
रखता है, उनकी स्वच्छन्द प्रवृत्तिको रोक देता है तथा जो अपने 
'जीवनके समयको धर्मके साधनमें लगाता है, मुनि या श्रावकका 
चारिन्न बड़े उत्साहसे सम्बन्दशेन सहित पालता है उस ही महात्माका 
नरजन्म पाना उपयोगी है । 

परनिन्दाछु ये मृका निमल्लाध्यपराड्सुखाः 

ईहशैये गुणैमुक्तास्ते पूज्या। सर्वविष्ठप ॥ ८६ ॥ 

अन्वयाथ-( ये ) जो ( परनिन्दासु ) दुस्रोंकी निन्‍्दा कर- 
नेमें (मूकाः) मौन रखते हैं ( निम्काध्यपराडमुखा: ) तथा अपनी 
प्रशंसासे उदासीन हैं, कभी अपनी बडाईं नहीं करते हैं (ये ) जो 
( ईहशैः ग्रणैः ) इस प्रकारके गुर्णो्ते ( युक्ता: ) युक्त हैं (ते ) वे 
( सर्वविष्टपे ). सबे लोकमें ( पृज्याः ) पूज्यनीय हैं । 

भावार्थ-ये ही ज्ञानी हैं जो दूसरोंके दोषोंके अहणमें व 
उनके वर्णनमें उदासीन हैं. तथा अपने भीतर ग्रुण होते हुए भी 
अपना गुणगान नहीं करते हैं। वे यह समझते हैं'कि जबतक सेरेमें 
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“अज्ञानका व रागद्वेषक किंचित्‌ भी अंश मोजूद है तबतक हम 
अपनी प्रशंसा क्‍या करें ? अपविन्र दशामें जरा भीःझोभा नहीं। 
इसल्यि जबतक हम पूण पवित्र न हों, हम प्रशंसनीय नहीं हैं। 
जो प्राणी दोब कर लेते हैं वे आत्मवलकी कमीसे कषायोके डद॒यके 
आधीन होजाते हैं, वे कषायोंकोी रोकते नहीं, इसलिये वे दयाके पात्र 
हैं, निन्दाके पात्र नहीं। उनकी निन्दा तो तब की जावे जब आप 
हन दोषोंसे खाली हो | अनादिकालीन संसारमें यह प्राणी वारवार 
अनेक दोषोंको कर चुका है, जतएव मेरा निन्‍्दा करना जज्ञान है। 
“इसलिये संत पुरुष परनिन्दा जात्मप्रशंसा न करके जिस ठपाबसे 
अपने गुण बढ़ें दोष छूटे व दुसरोंके गुण बढ़ें, दोष छूटे उस उपाय- 
'को अपना कपव्य जानकर करते हैं, वथा बकवाद नहीं करते हैं, 
ऐसे सज्जनोंका जगतभर सम्मान करंता है | 


प्राणान्तिकेडपि सम्प्राप्ते वजेनीयानि साधुना । 

प्रलोक॑विरुद्धानि येनात्मा सुखमक्षत्रे ॥ ८७॥ 
.... अन्वयाथे-(प्राणान्तिके अपि सम्पाप्ते) प्राणोंके अंत होनेपर 
"सी ( साधुना ) साधुको (.परलोकविरुद्धानि ) परलोकसे विरुद्ध: 
'कार्योको ( वर्जेनीयानि ) त्याग द्वेना चाहिये है (येन ) इसी डपायसे 
(भांत्मा) यह आत्मा (सुखे) सुखको ( अश्लुते ) भोग सक्ता -है।. 
भावा्-मिथ्यात्र, अन्याय, -जमक्ष्य, अविरतिभाव, अमाद, 
'कषाय, मन, वचन, कायका अन्यथा 'वर्तन आदि कार्योंके करनेसे- 
'ऐसा पापका बंध होता है जिनके उदयसे यह प्राणी एकेंद्रियादि- 
अशुभ पर्यायोमें पहुँचकर घोर कष्ट सहता 'है। इसलिये बही साधु. 
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है जो इन सब कार्योको मन. वचन. कायसे छोड़कर संयम व तप 
सहित जात्माके शुद्ध स्भावक्रा मनन या अनुभव करता है। यही 
वह उपाय है जिससे वर्तमानमें भी सुख होगा व भविष्यमें भी सुख की 
प्राप्ति रहेगी । 

स मानयति भूतानि य। सदा विनयान्शित; । 

स प्रियः सवेलोकेउस्मिन्नापमानं समझ्नते ॥ ८८ ॥ 

अन्वयाथे-( यः ) जो ( सदा विनयान्वितः ) विनयवान है 
(सः) वह ( भृतानि ) प्राणीमात्रका ( मानयति) सम्मान करता है। 
(सः) वह ( अस्मिन्‌ सर्वछोके ) इस सर्व लोकमें (प्रिय: प्रिय माना 
जाता है ( अपमान ) वह अपमान ( न समझने ) नहीं भोगता है। 

भावार्थ-घर्मात्मा वही दे जो यथार्थ वस्तुओंका स्वरूप समझे, 
जिसको कमेके अच्छे बुर फडका भले प्रकार ज्ञान हो, ऐसे ज्ञानी 
जीवको विनयवान होना ही चाहिये । वह किप्तीकों घ्ृणाको दृष्टिसे 
नहीं देखता है । अज्ञानी, दुःखी, दल्िद्वी, रोगीको देखकर उसपर 
फरुणा व मेत्रीमाव लाता है| दूसरोंको दुःखी देखकर उनका दुःख 
केसे दूर करूं: यह भाव रखता है । वह बड़ोंकी भक्ति करके विनय 
करता है। छोटोंकी उनके साथ प्रिय वचन कहकर व उनके कष्ट 
निवारण करके विनय करता है । वह किसीका अपमान नहीं 
करता है । ऐसा विवेक्ी विवयवान जीव नगतके सवे प्राणीमात्रका 
यथोचित सम्मान करता हुआ जगतका प्यारा बना रहता है। सब 
जगतके प्राणी उसको प्यार करते हैं। वह कभी किसीके द्वारा निरा- 
दरको नहीं पाता है। जो विनयवान है वही यथार्थ मानव है। किसीका 
तिरस्कार करना मनुष्यता नहीं है। पापी दुष्ट, भी विनय सहित व्य- 
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वहारसे लज्जित होऋर अपना सुधार कर लेता है। म्जीयुक्त मन 
सेत्रीयक्त वचन सर्वे हितकारी होते हैं 
किम्पाकस्य फल भक्ष्य कदाचिदपि घीमता । 
विषयाहुतु न मोक्तव्या यद्यपि स्थु) सुपेशर: || ८९॥ 
अन्वयार्व-( कदाचिद्रपि ) ऋदाचित्‌ ( किम्पाकस्य फर्क ) 
किम्पाक फूठको जो खानेमें स्वादिण हो व विषवत्‌ फलको 
( अक्ष्यं ) खालेना ठीछ हैं ( तु ) परन्तु (घीमता ) बुद्धिमानको 
(वल्यपि) यद्यपि ( विषया: ) इन्द्रियोंके मोग्योग्य पदर्थ ( सुपेशला: 
स्थु: ) बड़े ही सुंदर हों तोमी (न भोक्तव्या ) नहीं मोगने चाहिये। 
भावार्थ-इन्द्रायण आदिके एसे फल होते हैं जो देखनेमें 
अच्छे व खानेमें मीठे होते हैं परन्तु उनका विपाक रोगकारक व 
प्राणघातक होता है। डन फलोंको भी नहीं खाना चाहिये परन्तु 
कदाचित्‌ ऐवा फल खा भी लिया जावे तो वर्तमान शरीरका ही 
नाश होगा । इन्द्रियोंके विषयभोग तो इनसे भी बहुत बुरे हैं। सुंदर 
विषयभोगोंकी सामग्री प्राप्त होती हो तोमी बुद्धिमानको उनसे वचना 
चाहिये वर्योकि वे भोग ऐसा तृप्णाका विष चढ़ा देंगे जिससे जन्म 
जन्म दुःख प्राप्त होगा, तृष्णा वढ़ेमी व तीत्र पापवन्ध होगा, आात्म- 
शांतिका नाश होगा । इसलिये ज्ञानीको घिपवोक्रे भोगोंसे बचना 
चाहिये । इन्द्रियोंकी वश रखके धर्मसाधनके उपकारी कार्योमें उनको 
लगाए रखना चाहिये । ये भोग क्िपाकझ फलसे भी अत्यंत अनि- 
इक्कारक हैं-भोगते अच्छे लगते हैं किन्तु आत्माके लिये भविष्यमें 
.दुःखदायक हैं । 





कामवासनाकी असारता। [ ७३ 


23390008 9)7808009779॥84।8॥079॥/09/08886/#0 09808 0699#98॥४7त्रह्र/७/७0७॥७७॥ड।ध७॥७ (0 


कामवासनाकी असारता । 

स्लीसंपर्केसम॑ सोरूये वर्णयन्त्यचुधा जनाः 

विचायभ्राणमेतद्धि दुःखानां वीज्मुत्तमम्‌ ॥ ९० ॥ 

अन्वयार्थ -( अबुधा: जना: ) अविवेकी मानव ( द्लीसंपर्क- 
सम ) खत्रीके संसगेक्ो ( सोरुय ) सुख ( वर्णयन्ति ) कहते हैं। 
( विचायेमाणं ) विचार किया जावे तो (एतत्‌ हि) यह ही 
( दुःखानां ) दुःखोंका ( उत्तमं बीज ) बड़ा भारी बीज है । 
भावाथे- जिनको दीघे विचार नहीं है, जो क्षणिक सुखमें 

छब्ध हैं वे यही कद्दते हैं कि सत्री भोगके समान सुख नहीं है । वे 
अन्ध होकर छी भोग किया करते हैं | यदि अच्छी तरहसे विचार 
किया जावे तो यह उनकी मान्यता ठीक नहीं है। ख्लीमोगके उसको 
सुख मानना ठीक किम्पाक फलका खाना है। कामविकारसे पीड़ित 
“होकर यह प्राणी जन्र दुःखित होता है तब उस पीड़ाके शांत करनेको 
रत्री संभोग करता है। वह स्त्री उसके वीयेरूपी रत्नको हरकर उसे 
तु निंवल कर देती है तथा पुनः पुनः भोग करनेकी दाहको उत्पन्न 
कर देती है । उस दाहसे पीड़ित द्ोकर यह पुनः ख्लीभोग करके 
अतिशय निबेलू होजाता है। निवेलको अनेक रोग सताते हैं, वह 
रोगी होजाता है, तव साया पीया भी नहीं जाता। यह मानव जीवन 
बिगड़ जाता है, घर्मका साधन न कर सकनेके कारण वद्ी 
भओोगकी तृष्णा बनी रहनेके कारण वह कुगतिमें जाकर दुःख उठाता 
है। अन्यायपूर्वक स्ली भोग तो महान अनथेकारी है ही। शरीरशक्ति, 
“घन, आत्मबल, घमें, यश सर्वे. नाश करनेवाला .है, परन्तु जो 


न्‍्यायपूवेक अपनी स्धीका ही भोग अति कामी हो करते हैं वे भी 
निबेल रोगी हो दुःख पाते हैं व घमेरहित जीवन बिताते हैं। अतएव 
खीसंभोग सुख नहीं है। काम बाधाका क्षणिक झुठा उपाय है। 
इसका सवेथा त्याग ही श्रेष्ठ खुखक्ना कारण द्ै।जो कदाचित्‌ 
आत्मबछूकी कमीसे ऐसा न होसके तो ग्रहरुथ रबद्धी संतोष रखके 
केवल संतानलछाभके हेतु बहुत अर्प स्रीसंभोग करे। जिससे धर्म. 
अर्थ, काम पुरुषाथे न बिगढ़े, शरीर स्वास्थ्ययुक्त रहे, वीरतापुणे 
जीवन बीते, उसतरह स्वद्धी भोगमें संतोषसहित प्रवर्ते । वीयेरक्षा 
व ब्रह्मचयेके समान कोई सुखदाई वस्तु नहीं है । 


स्मराभिना प्रदःधानि शरीराणि शरीरिणाम । 

शपास्मसा हि सिक्तानि निरत्ति नेव भेजिरे ॥ ९१॥ 

अन्वयाथें-( शरीरिणाम ) शरीरघारी प्राणियोकि ( शरीराणि) 
'शरीर (-स्मराश्िना ) कामकी अभिसे ( प्रदग्धानि.) जला करते हैं 
।( शमाम्भसा ) शांत जलसे (हि) भी ( सिक्तानि ) सींचे जाबे 
/(निवृत्ति न एवं भेजिरे ) तोभी शान्त नहीं छोते हैं, उनको आराम 
“नहीं मिल-सक्ता है। 

भावाथे-कामका उद्देष जब चढ़ता है, जब किसी द्लीके 
'स्नेहके कारण कामकी अग्नि मनमें जल उठती है तब मनके साथ 
।शरीर भी जलने छुग जाता है, दीघे उष्ण झवास निकलने छगते हैं। 
:किसी भी तरह चैन नहीं पड़ती है। उस कामी मानवकों कितने- भी 
शीतल जलसे स्नान कराया जावे तौभी कामकी जलन नहीं मिटती 
“है ।*कामकी .दाहके -मिटानेका :उपाय :कामसोग -भी नहीं" है ।. मात्र 
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शानवराग्य सहित आंत्मानंदका भोग दै। जब अतीन्द्रिय आनंद॒का 
गहरा छाद आता है तव बढ़ी कठिनतासे कामगाव शमन होता दै। 


अभ्निना तु प्रदग्धानां शमोस्तीति यतोउत्र वे । 

स्मरवहिप्ररुपानां शमो नास्ति भवेष्वपि ॥ ९२ ॥ 

अन्वयाथि-(यत:) वर्योकि ( अन्न वे ) इस लोकमें ( अप्निना 
प्रदमधानां) आगसे जलनेवालोंकी ( तु शमः अस्ति दृति ) तो शान्ति 
हो ही जाती है. परन्तु ( स्मरव्विपदस्थानां ) जो कामकी आगसे 
जलूते रहते हैं उनकी ( शमः) शांति ( भवेपु अपि ) भवभवर्में भी 
(नास्ति ; नहीं होती है । 

भावार्थ-भागको शांत करनेका उपाय जल है । यदि कोई 
'मानव जागसे जल रहा हो उसको यदि जलसे नहला दिया जावे तो 
वंद्द तुते शीतल हो ही जावगा, इसमें संदेह नहीं है। परन्तु जिसके 
मनमें कामकी ज्वाला घधकती है वह अनंत जन्मोंमें भी शांत नहीं 
होती है, चाहे कामभोग किया जावे या न किया जावे, क्योंकि 
कामभोग करनेसे ओर भी कामकी 'तृष्णा बढ़ जाती है | इसलिये 
इस भयंकर आगको शांत करनेका उपाय सम्यग्तञान और वैशग्यका 
'रुचिपूवेक सेवन है, ओर फोई उपाय नहीं है । 

मदनो5रिति महाव्याधिदृश्रिकित्स्प/ सदा बुधेः । 

'संसाखवर्धमे5त्यर्थ दुःखोत्पादनतत्पर! ॥ ९३ || 

अन्वयाये-( मदन: ) कामवेदना ( महाव्याधिः ) बड़ा भारी 
रोग है ( सदा ) सदा-ही ( दुश्चिकित्स्पः) इसका इलाज कठिन है 
' (संसाखधधने.) संसारको बढ़ानेमें :('अत्य ) अतिशयरूप दे 
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( दुखोषादनतत्पर; ) तथा यह रोग दुःखोंको उसत्न करता ही रहता 
है (बुधे: ) बुद्धिमानोंने ऐसा कहा है । 

भावाथे-ओर सब रोगोंछा इलाज है, उत्तम पथ्य औषधिके 
सेवनसे मिट जाते हैं, लेकिन काम रोग ऐसा भयंकर नाइछाज है कि 
उसके दूर करनेके छिये कोई बाहरी पदाथका सेवन कार्यकारी नहीं 
होता है। सत्री सेवनसे भी नहीं मिटता है। बढ़ता ही जाता है तथा 
इसकी तृष्णाके कारण अनन्तानुबंधी कषाय ओर मिथ्यात्व कमेका 
बन्ध होता है जिससे संसार वास बढ़ता जाता है । कामकी तृष्णा 
अम्याय करनेके भाव भी जागृत कर देती है जैसे रावणका मन 
रामकी स्वी सीतापर आसक्त होगया | तब उस प्राणीको नरक 
तियचगतिका बन्ध पड़ता है। दुर्गंतिमें जाकर उसे मद्दान कष्ट प्राप्त 
होता है। पूर्व संस्कारवश कामकी ज्वाला न मिटनेसे परम्परा 
दुःखोंकी प्राप्ति चढ़ी ही जाती है । 


यावदस्य हि कामाप्रि; हृदये प्रज्वलत्यकम्‌ । 

आश्रवन्ति हि कर्माणि तावदस्य निरन्तरमस्‌ ॥९४॥ 

अन्वयाथ-( यावत्‌ ) जबतक (अत्य) इस जीवके (छुदये) 
मनमें ( कामाझिः ) कामकी ज्वाला (हि) कह्तव्ें ( अर 
प्रज्वछति ) तीव्रतासे जलती गहती है ( तावत्‌ ) बच्रतक ( अस्य ) 
'इस जीवके ( निरन्‍्तरस्‌ ) सदा ही (कर्माणि) कम (आश्रवन्ति हि) 
आते ही रहते हैं । 

भावाथे-कामकी ज्वाला बड़ी ही दुःखदायक है। इसके कारण 
परिणाम ऐसे रागी व कभी ठ्वेबी व कभी मोही होजाते हैं जिनसे निर- 
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न्तर क्मोका आल्व हुआ ही करता है। विषयोंक्ी तीन अभिलाषा, 
विषयलम्पटता अशुभोपयोग है । इससे पापकर्मोका, असातावेदनी- 
यादिका व मिथ्यात्र अनन्तानुबंधी कषायादिका तीवगन्ध होता है, 
जिससे भवमवमें कष्ट होता हैं। 


कामाहिहह्दह॒स्य तीत्रा भवति वेदना । 
यया झुमोहितो जन्तु संसारे परिवतते ॥ ९५ ॥ 
वयाथ-( कामाहिडढ्दष्टत्य ) निसः किसीको कामरुपी 

नाग डस लेता है उसको (तीव्रवेदना) घोर पीड़ा (भवति ) होती 
है ( यया ) जिस तीज्र वेदनासे ( सुमोहितः ) मृछित होता हुआ 
(जन्तुः) यह जीव (संसारे ) इस संसारमें ( परिवतेते ) एक गतिसें' 
दूसरी गतिमें चक्कर लगाया करता है। 

भावा्थ-काले नागके डसनेसे ज्ञो विष चढ़ता है उससे तो 
वर्तमान शरीरका ही क्षय होता है परन्तु जिसको कामरूपी सप्र ढसः 
लेता है उसको तीव्र रागरूपी ऐसा विष चढ़ता है कि वह भवभवर्में 
शान्त नहीं होता है। विषयोंद्री रूम्पटताके कारण यह जीव तीत्रकर्म 
बांघ लेता है। ओर उनके विपाकसे जन्मजन्‍्मर्में अमणकर भनेक 
प्रकारके शारीरिक और मानसिक कष्ट भोगता है। कभी लब्ध्यपर्या- 
छक होकर एक इवासमें अठारहवार जन्मता व मरता है। <द्वृव्य,. 
क्षेत्र, काल, भव, भाव पांच परिवतेनोमें अनंतवार जन्म करानेवाला: 
तीत्र विषयानुराग है । 

दुःखानामाकरो यस्तु संसारस्‍्य च वर्षनम्‌ | 

स एवं म्दनो नाम नराणां स्पृतिप्तदन! ॥ ९६ ॥ 


७८.] सास्समुच्चय टीका । 


अन्वयाथे-( यः तु) जो कोई (दुःखानां ) दुःखोंकी 
( आकर: ) खान है ( च संसारस्य व्धेनम्‌ ) तथा जिससे संसारकी 
बढ़ती द्वोती है (स एवं ) वह ही ( मदन: नाम ) कामदेव नामका 
शत्रु है ( नराणां ) वह मानवोंकी ( स्वतिसूदनः ) स्मरणशक्तिको 
नाश करनेवाला है । 
मावारथ-कामविकारको मदन कहते हैं। यह अनंत दुःखोंकी 
खान है। इसके कारणसे इस लोकमें भी जीव दुःखी होता है व 
परलोकमें भी दुःखी होता है। कामवासनाके कारण घमकी वासना 
सपना दृढ़ प्रभाव नहीं जमाती है | इससे संसारमें भ्रमण बढ़ता ही 
जाता है तथा कामकी ज्वालासे शरीरका रुधिर सूखता है, वीर्य 
शक्ति कम होती है, इसीसे स्मरण शक्तिपर भी बुरा असर पड़ता 
है। यह काम भाव शरीर, मन, बुद्धि, आत्मा सर्वका नाश कर- 
नेवाला मदन नामका महान शत्रु है। 
संकव्पाद्व समुद्भूतः कामसपोंतिदारुण; । 
रागद्वेपद्विजिहो उसो वशीक्तु न शक्यते ॥९७॥ 
अन्वयाथे-( कामसत: ) कामरूपी सांप ( अतिदारुण: ) 
अत्यः्त भयानक है ( संकस्पात्‌ च समुद्धतः ) अंतरक्ष विचारसे ही 
उत्पन्न होता है. ( असो रागद्वेषद्विजिह: ) इसके राग द्वेषरूपी दो 
जवाने हैं (वशीकर् न शक्यते) इसका वश करना बहुत कठिन है । 
भावा्थ-काम भाव जद ज्गमें जब कामका थेग तीत्र वेदके उदयसे 
होता हे तब ही उत्पन्न होता है। यह मयानक इसलिये है कि धर्म, 
“अथे पुण्याथको नाश कर देवा है, वुद्धिको विकारी बना देता है। 


कामवासनाकी: असारता । [: ७९ 
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तब इष्ट स्री आदि पदार्थों राग बढ़ जाता है। काममावदी तृप्तिमें 
जो पदाथ वाघक होते हैं उनमें द्वेष बढ़ जाता है। तब जिसका आत्म- 
बल निबेल है वह मार्गसे गिर जाता है। इसको आधीन रखनेके 
लिये बहुत पुरुषाथंकी जरुरत .है | 


दुष्ट येयमनड्वेच्छा सेयं संसारवर्धिनी । 

दुःखस्योत्पादने शक्ता शक्ता वित्तस्य नाशने ॥! ९८ ॥ 

अन्वयाथ-( या इये ) जो यह ( अनंगेच्छा ) क्राम भावक़ी 
इच्छा है (सा दुष्टा) सो दुष्ट है /इयं) यह ( संस्तारवर्धिनी ) संसार 
बढ़ानेवाली है (दुःखश्य) दुःखोके (उत्पादने) पैदा करनेमें (शक्ता) 
लीन है (वित्तस्य) पैसेके (नाशने) नाश करनेमें (शक्ता) समर्थ है। 

भावार्थ-कामसावकी तीत्रता दुष्टके समान व्यवहार करती है। 
दुष्टका जितना आदर किया जाता है वह उतना ही अपना बुरा 
करता है। इसी तरह काममावके अनुमार जितना अधिक वर्तन किया 
जाता है कामकी पीड़ा बढ़ती जांती है। इसक आधीच जो मानव 
होजाता' है उसको इष्ट वियोगके व शरी“के रोगिष्ट होनेके दुःख ही 
दुःख होते हैं । तीघध्र कषायड्ी यू'द्धस संसारमें भ्रमण करनेवाले 
करमोका बंध इतना बढ़ता है कि संस्तारक्ना पार करना उसके लिये 
कठिन होजाता है । 

अहो ते थिपणाहीना ये स्मररुप पड गताः 

कृत्वा 'कत्मपमात्मान पातयन्ति मवाणवे ॥ ९९ ॥ 

अन्वयाध-( अरे) बड़े खेदकी वात है (ये) जो कोई ं 
स्मरत्त्य) कामग्ने,(८शंगता: दश होवते-हैं. ते, वे(श्षिणाहीना:) 
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बुद्धिहीन हैं ( आत्मानं ) अपनेको ( करमपषं) पापी (कला, वनाकर 
( भवाणवे ) संसारसागरमें ( पातयन्ति ) गिरा देते हैं । 

मावायें-मानव जन्मकी सफरूता अपने आत्मकी उन्नतिसे 
है। जिससे यह जात्मा अशुद्धतासे शुद्धताको प्राप्त करके तब फिर 
अनेक जन्मोंमें जन्म मरण न करना पड़े । यह कार्य तब ही होसक्ता 
है जब काम भावकों जीतकर बाहरी व्रह्मचय पालता हुआ जंतरज्ष 
ब्रह्मचयको पाले, त्रह्मस्वरूप आत्मामें लीन हो जात्मानन्दका भोग 
करे । जो अज्ञानी काम भोगके आधीन होकर निरन्तर विषयवांछासे 
व कषाय भावसे आकुलित रहते हैं वे पापकर्मोका संचय कर लेते हैं 
ओर अपनेको निगोदमें व नकमें गिरा देते हैं। फिर आत्मोन्नतिके 
लिये मनुप्य जन्मका उत्तम अवसर पाना डनके लिये दुलेभ होजादा 
है अतएव जो विषयलूम्पटी हैं वे मृखे हैं । 

स्मरेणातीवरोद्रेण नरकावतपातिना । 
अहो खलीकृतो छोको धर्माम्तपराइमुखः ॥१००॥ 

अन्वयाथे-( अहो ) बड़े खेदकी बात है ( नरकावतेपातिना ). 
नरकरूपी गड़ढ़ेमें पटकनेवाले ( अतीवरोद्रेण ) अत्यन्त भयानक 
( स्मरेण ) कामन ( छोकः . मानवोंको (खलीरूतः ) दुष्ट बना दिया 
है तथा ( धर्माम्रतपराइ्मुखः ) धमेरूपी अम्ृतके पानसे छुटा दिया है। 

भावार्व-यह काम बड़ा ही भवानक वेरी है। जो इसके 
आधीन दोजाते हैं वे अन्यायमें प्रवतेकर नरकवासमें गिर जाते हैं। 
उनके परिणाम घमेकी ओरसे बिलकुल दूर होजाते हैं। उनको इस 
मानव जल्ममें कभी घर्मामतके पीनेका अवसर नहीं मिलता है। 
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उनकी चेष्टा एक दुष्ट मानवरे समान 'होजाती है जो रातदिन भपने/ 
स्वार्थके आधीन हो परक्ता बुर्ग करनेमें 'ग्लानि नहीं मानते हैं। 

स्मरेण स्मरणादेतर बेर देवनियोगतः । ह 

हृदये निहिते शर्य प्राणिनां तापकारकंस॥१० १॥ 

अन्वयाये-( देवनियोगत: ) कर्मके तीत्र उदयसे ( स्मरेण ): 
कामदेवके द्वरा ( स्मरणातू एवं) उस कामके स्मरण मात्रसे हीः 
( प्राणिनां हृदये ) प्राणियोंके हृदयमें ( तापकारकस्‌ ) संतापको , 
उत्पन्न करनेवाला ( वेरं ) व अत्यन्त बुरा करनेवाढ़ी (शल्य) कामकीः 
शल्य (निद्वितं) पटक दी गईं है । 

भावार्थ -कामभावकी तीव्रता जब वेद नोकपायके तीजे उदयसे 
परिणामोर्में बेठ जाती है तत्र जब कभी उसका विशेष स्मरण. 
आता है तब्र कामका कांटासा चुभता है, जिससे घोर दुःख होता: 
है। इष्ट विषयकी ओर परिणाम बड़े आकुलित हो नाते हैं। घडार . 
कर वह महान कष्ट पाता है । यहां क'मक्की शब्य तीज पाप बांध-. . . 
कर आत्माक्ा अत्यन्त बु | करनेवाही है। . - |; 

तस्पात्कुरुत सदृष्ट ते मिनप्रागरताः सदा । 

येन सत्खंडितां याति स्मरशल्ये सुडंधरम ॥ १०२ ॥ 
“_ अन्चयार्थ-(तस््मात्‌ ) इप्तलियि ( जिनमागेरता: ) जन ध्ममें। 
प्रोति करते, हुए '( सदा ). नि न्‍्तर ( सदूबृत्त ) सम्यकूचारित्रकों 
( कुरुत,) पालन फरो.(येन ) जिम सम्पकूचारित्रके द्वारा ( सुदु- 
घे्म्‌ );भत्यन्तं कठिन ( स्मरशर्यं ) कामहूपी शब्यके ( सत्खेडिा 
याति ) सेकहों टुकड़े होनाते-हैं.। : « ' < के 

दर 
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भावाथ -जंब कामभावका कांटा [दिनरात चुभा 'करता है 
ततब्र इग कंठिको निकालकर फेंक देना हो उचित है। यद॑पि इसका * 
निकलना बड़ा कठिन है तथापि यदि सम्य्दशन पूर्वक ,चारि-' 
त्रको पाछा जावे, व्यवहार ब्रताचरण करते हुए निज मात्माके 


शुद्ध स्रूपका अनुभव किया जाबे तो ब्रह्ममावका प्रभाव परिणा- 
मोमें जमता जायग। ओर कामक्री शब्प खंश्ति होती जायगी। 


डसी अभ्यासके बलसे काम श्र बिलकुल निव्रलक जायगी | जिन 
धमका श्रद्धापूवेक आराधन करना जरूरी 
चित्तदूषणः 4 ।प्रस्तथा सदगतिताशनः 
सदहतथ्वंत्नशवासों काभोडनथेपरम्परा ॥ १०३ ॥ 
अन्वयाय ( कामः ) यह कामभाव (चिंत्तसेद्रषण:' चित्तको 
मढीन करनेवाला है (तथा क्षद्वतिनाशनः ) तथा शुभगंतिको बिगा- 
ड्मेवाला है / न सदृबृत्तध्वसनः )-और सम्यकृचारित्रको अरष्ट करने- 


वाला है ('असो कामः ) यह 'काम ( अनर्थपरम्परा ) अनर्थोकी पंरम्प 
“राको चलानेवाला है । 


भावा्-आत्माका महान बेरी काम भाव है। भनको ऐसा 
-क्षोमित तथा मलीन कर देता है कि जिससे “विवेकमाव नाश होजाता 
है। परिणाम इतने गन्दे होजाते हैं कि जिससे शुभ गतिका बन्ध ने * 
'हो#र दुगेतिका बन्ध होजाता है। जो कोई यथार्थ चारित्रको 
पाल्ता "है और वह कामभाव जागृत करनेवाले निमित्तोंको नहीं - 
बचाता है उत्तका भाव प्रायः कामकों उदय बिगाड़ देता है जिससे 
उसका चारित्र नाश हो जाता है। कामके वह होना ही अनथे है.।' 
नफ! एक अनर्थसे दूसरे अनथ पैदा होनात हैं |, ह 


कामवाप्तनाकी अप्तारता । [८३ 
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दोषांणामाकर। कामो शुणानां च विनाशकृत्‌ । 
पापस्य च निमो बन्धु। परापदां चेव संगमः ॥ १०७ ॥ * 
अन्वयाथे-( काम: ) यह काम (दोषाणां ) दोषोंकी ( आकर ) 
खान है (.च गुणानां विनाशकृत्‌ ) ओर यगु्णोंकी नाश करनेवाला ' 
है (पापस्य ) पापका (चिजत्ञ-बन्धु:) अपना बन्धु है (च एवं) और * 
यही (परापदां ) बड़ी २ आपत्तियोंका , संगमः ) संगम मिलानेव्राश है। ' 
भावार्थ-आत्माके ज्ञान, क्षमा, मृदुता, ऋजुता, शीच, संतोष, 
आदि गुण -हैं, वे कामभावके कारण नाश हो जाते हैं तथा इनके 
विरोधी अनेक दोष आकर जमा होजाते : हैं। जहां कामभाव है 
वहां पापोंक्रा सदा बंध होता .है। तथा कामी जीवका आचरण ऐसा 
* आपत्तिजनक होजाता है जिससे उसके ऊपर बड़े २ संकट आकर - 
बेर छेते हैं; राज्यदंड, पंचदंडकों पाता है, जगतमें अपयश्षका' पात्र: 
होजाता है। काम आत्माका,मद्दान शत्रु है। 
पिल्लाचेनेव क्रामेत -छिद्रितेः सकल जगत्‌ । 
' बेश्नमेति परायत्त /अवाब्धो स निक्तस्म॥ १०७॥ 
अन्वयार्थ-( पिशाचेन इव ) भूत पिशाचके समान ( कामेन) : 
*'छ्ामंमावने (सकल जगत्‌) सर्वे जगतक्े प्राणियोंक्रों ( छिद्विते )* 
दोषी बना दिया है (सः ) वह जीव ( परायत्त ) कामके आधीने' 
। होकर ( भवाब्धों ) संसाररूपी सागरमें ( निरंत्तरं ) सदा“(बंग्रमेति ) 
_“अ्रमण किंया करता हे। 
भावाथ-बढ़े. बड़े वीर राजा महाराजा योद्धा कामके चशीभूत 
होकर दोषोके पात्र बन जाते हैं, दीनहीन चेष्ट “] छैते हैं 


घोर अन्याय करने लग जाते हैं। परल्लीगामी होजःते हैं। काम “ 
सावके आधीन जो जो जीव होते हैं वे यहां भी बढ़ी आकुलतासे 
जीवन विताते हैं, आात्मीक सुखशांतिको कभी पाते नहीं हैं व पाप- 
कर्मका ऐसा तीत्र बन्ध कर लेते हैं जिससे उनको दीघे कालतकः 
नरक तियचमतिमें अनेक जन्म धार घारके संसारमें अमण करना 
पड़ता है। यह कामभाव संसारके अमणका प्रबल कारण है । 
वेराग्यमावनामंत्रेह्तन्निवाय पावर | ह ह 
स्वच्छन्द्रत्तयो घीरा; सिद्धिसौरूय॑ प्रपेदिरे ॥ १०६ ॥ 
अन्वयाये- (स१च्छन्दवृत्तय:) स्वतंत्र आचरण रखनेवाले कामके 
वश न होनेवाले (घीरा:) पैयेवान मानव (वैराम्यमावनामंत्रे ) वेराग्यकी 
भावनारुपी मंत्रोंसे (तत्‌ मद्दाबरु ) उस कामके महाबलको , निवाये ) 
दूर करके ( सिद्धिसोख्यं) मोक्षके आनन्दको ( प्रपेदिरि ) पाजुके हैं। 
मावारथ-जो विषय कपषायोंके जाधीन नहीं हैं किन्तु आत्माकाः 
हित सदा विचारनेवाले हैं, उन्हीको स्वतेत्र मानव कहते हैं। के 
घेयेवान होते हैं, वें परिणामो्में उत्पेन्न होनेवाले कामके विकारोंको 
जीतनेके लिये वेराग्यकी भावना भाते हैं। वे यही विचारते हैं कि . 
कामके सेवनसे कंभी भी कामका रोग शांत नहीं होसक्ता है। कितु - 
जोर अधिक कामका दाह बढ़ जाता है। इसलिये इस अतृ प्तिकारी - 
क्षणिक सुखकी आशा छोड़कर आत्माके स्वाभाविक आवन्दका लाभ 
लेना ही हितकर है। कामके वेगको रोकनेमें हित॑ है। जबकि इसके 
आधीन होनेसे अपना सरासर बिगाड़ है। मानव जन्मकी सफलता 
जिस आत्मोश्नतिसे होंती है उसमें तीत बाघा खड़ी होंती है। 


फामबासनाकी असारता। [ <५ 


मानव जन्मका पाना अत्यन्त दुलेभ है। यदि इसमें संयमका 
आराधन न किया तो फिर ऐसे मानव जन्मका फिर आना कठिन 
होगा । कामका सेवन भूतकालमें अनेक जम्मेंमें किया है। राज- 
पदमें व देवपदर्में बहुत सुन्दर ब्वियोंक्ा सेवन किया! है। जब उन 
दिव्यभोगोंसे तृप्ति नहीं हुईं तो इस पंचमकालके तुच्छ स््रीसंभोगसे 
केसे तृप्ति होगी ? यह कामका विपयसुख झूठा है । वमन किये हुए 
अन्नके समान है। ज्ञानीको इसे विरुकुल त्यागकर परमत्रह्मके ध्यानमें 
मग्न होकर परम सुख लेना चाहिये। प्राचीनकाल्में चक्रवर्ती तीये- 
करादिने भी ख्रीभोग त्यागकर वेऱप्य ही घारण किया। ओर जो 
स्रीभोगमें लिप्त रहे वे मरकर नरकादि दुग्गेतिमें पहुंचे हैं। इसतरह 
वारवार अनित्य भशरणादि बारद्द भावनाओंके भानेसे कामका विष 
उसीतरह उतर जाता है जैसे सर्पका विष मंत्रोंके पढ़नेसे उतर 
जाता है। जो इस तरह इस विषको उत्तार देते हैं ओर जात्मा- 
नुभवके द्वारा आत्मानंदका भोग फरते हैं वे एक दिन सिद्ध भग- 
वान होकर अनन्त काल तकके लिये परमानन्दर्में निमम् रहते हैं 
ओर सदाके लिये भव अमणसे छूट जाते हैं। 
.... क्वापी त्यजति सदहत्ते गुरोवार्णी हिये तथा | 

शुणानां समुदाय व चेतः खास्थ्यं तथेव च॥१०७॥ 

तस्मात्कामः सदा हेयो मोक्षसोरूय जिपघ्ृक्षुभिः । 

संसारं च परित्यक्तु वाप्छक्तियितिसत्तमे! || १०८ ॥ 

अन्वयाथे-( कामी ) कामी मानव (सदवृत्त) सम्यकृचारित्रको 

सुरोः वाणी) गुरुकी आश्ञारूपी वाणीको (तथा हियं) तथा रूज्जाको 


(गुणानां समुदाय च और ग़ुर्णोके समृहको (तथैव च चेत:ः स्वास्थ्य) 
तेसे ही मनकी निराकुलताको ( त्यनति ) छोड़ देता है ( तस्मात्‌ ) 
इसलिये ( काम: ) यह काम ( मोक्षसौरूय जिधृक्षुभिः ) मुक्तिके 
आनन्दके प्रहणके इच्छुक ( च संसार परित्यक्तुं वाब्छद्धिः ) और 
संसारके त्यागके वांठक (यत्तिसत्तमे: ) साधुओंके द्वारा (संदा हेयः) 
सदा ही छोड़ने लांयक-है | 

* * मंवॉर्थे-यह काममार्व ब्ह्ेचर्यका घोतेक है, साथ ही मोर 
भी अहिसों संत्योदि अतीक खंड है। जो कॉमकें वश होजाते हैं 
वे गुंरुसे अद्दंण की हुईं अह्चये तेतंकी प्रतिज्ञाकी त्याग बैठते हैं। 
कमी मानवंके भीतरंस ढरूंज्वा चली जाती है | वहं कार्मके वेगंसे 
धंबेड्ांकेरं स््रियोंकी संगतिं एंकाम्तेमें करेनेसे वे उंनेके साथ कामचेष्टे 
हींस्थादि केरेंनेमें लंड नहीं करेंतां है। कांमके कलंकसें जो क्ष॑भां, 
संतोष, शान्ति, ब्रष्शञान; आर्तध्यान, वेराग्य आदि णुएण प्राप्ति 
किये थे' वे संब धीरे २ खिसकेंते जाते हैं। चित्तमें संमती मे 
निराकुछुतों केंभी नेंहीं रंहती । इष्टे स्लीके साथं संसंगे करनेकी भाकुं 

छतामें मन फँसा रहता है। जिन साधुं संतोंका यह उद्देश्य है कि 
वे अपने आंत्मोक्षी' इस भयानक. संसारंसमुंद्रसे पारे करके श्ुव . 
व शांतिमय मक्तिकें आनम्देमें: विंराजमॉन - करंदें: उनकी पूर्ण 
उद्योग करके कीमेमरविकों सदा हीं त्योंगे रखना चांहिये, कॉमभावके 
जामृत करनेवालेः नि्मिततेंसि बेचना चाहियें। बंक्षर्चयंकी पाँच भाव- 
नाएँ भानी चाहिये-(१) स््ियोंमें: राग बढ़ानेवाली- कभ्ा न करूं, 
(२)-उनके मनोंहर अंगोंको न॑ देखु,।(३) पूर्वके भोग योंद न कहें, 
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(४) कामोद्दीगक रस व भोचन न ख-ऊं (७) अपने शरीरका 
शगार न रबखू। जो साथु पांच भावनाओंको माते हैं व स्ली नपुंसक 
आदि विकारी पान्नोंका जहां आना जाना न हो ऐसे एकांत 
शयनासन करते हैं वे महात्मा काममावको जीत लेते हैं । 


कामों वेरिणों नित्य विश्द्धध्यानरोपनौ । 

संत्यज्यतां मह।क्रूगे सुखे संजायते तृणाम ॥ १०९ ॥ 

अन्वयाथ-( कामा्थी ) काम और घन ( निःय॑ विशुद्धध्यान- 
रोधनी ) हमेशा निर्मेछ ध्यानक्रे रोकनेवाले हैं ( महाक्रूरो ) महान 
दुष्ट ( बैरिणो ) आत्ाक़े वेरी हैं ( संयज्यतां ) उन दोनोंक़ों छोड़. 
देना चाहिये तव (नृणाम्‌ ) मनशेंक्रो (सुख संजायते ) सुख 
पैदा होता है । 

भावाये- विषयभोगोंकी लालसा तथा धनकी ममता, धन 
कमानेकी संग्रहकी, संरक्षणकी चिम्ता ये दोनों ही निर्मल शुद्ध. 
आत्मध्यानके होनेमें विन्कारक हैं । जब कोई ध्यान करने बैठेगा 
धन सम्बन्धी व कामभोग सम्बन्धी विचार आकर घेर छेंगे। जब 
संयोग न रहेगा तब उनका स्मरण भी न होगा । अतएवं जो मानव- 
आत्मानन्दके वांछक हैं उनका कर्मव्य है कि घन ओर काम- 
भोगोंका संयोग छोड़कर त्यागी संग्मी होगावें ओर निगकुल होकर 
आत्मानुभव करें, तव उनको परम निराकुछु आत्ममुखका लाभ होगा। 

'कापदाहो बरं सोड़ न तु शीलस्य खंडनप्र । 

शीक्षखंदनंशीलानां नरके पतन धरुवं ॥ ११० ॥ 
'.. अम्वेयाथे-( कामदाहः सोहुं वर ) कामकी चाहकी दाहको 
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सद् लेना अच्छा है (तु) परुतु + शीलुत्य खंडन च ) शील या 
ब्रह्मचयक्रा खेडन अच्छा नहीं है / शीलखंडनशीलानां ) जो मानव 
शील्खेडनकी अदत डाल लेत हैं ( ध्रुव ) निश्चयसे ( नरके पतन) 
उनका नरकमें पतन होता है । 
भावाथे-कामकी चाह मनमें पैदा होती हैं, उत्त चाहकी 
जलनको सह लेना ठीक है । सहनेमें अपना - बिगाड़ नहीं होगा । 
जैसे कोई गली दे, सुननेत्नलछ  उप्तको सह ले तब परस्पर कलह व 
युद्ध होनेका विमित नहीं आयगा। परन्तु यदि नहीं सहे और 
बदलेमें गाली दे तो परह+र. कलह बढ़ते २ मारपीट हो जायगी | 
इसी तरह कामकी दहको सह लेन्से सरनशील्ताकी आदत पड़ेगी, 
घंरे २ कामकी दाह शमन हो जायगी, परन्तु जो कामकी चाहके 
आधीन होकर शीरू खेडन करके म्वियोर्पें गति करने लगेगा तो उसकी 
चाहकी दाह अधिक बढ़ जायगी व वारवार सी संभोग करेगा, सवम्नी 
परख्री वेश्याक्रा वित्रेक जाता रहेगा ।. परिणाम तीत्र राग भावसे ऐसे 
लिप्त हो जायेगे कि वह मानव नरकायु बांधकर नरकमें पतन कर 
चोर दुःख डठाएमा । 
कामदाह; धदा नेव स्वल्पकालेन श'म्यति । 
सेबनाच महा।पप नरकाबतंपातनम्‌ ॥ १११ ॥ 
' अन्चया्े-एकामदाहइः कामकी जलन ( स्वल्पक्रालेन ) थोड़े 
'कालमें : शाम्यति * मिः भ.ती है । ( सदा नेव ) सदा नहीं रहती 
( सेवनात्‌ च ) परन्तु कम सेवनसे मद्दापाव ) महान पापका बन्ध 
डोता है। ( नरकावतैपातनम्‌ ) जो पाप नरकके गड़्ढेमें गिरा देता है। 
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भावार्थ-तीमवेद नोकषायके उदयसे कामकी जलन पेदा 
होती है। वह एक अंतर्मूहर्तते अधिक एकसी नहीं रहती है । थोड़े 
कालमे अन्य कार्योड्नी तरफ उपयोग छूग जानेसे व वेदका उदय 
मन्द हो जानेसे कामक्की दाह मिट जाती है। इसलिये कामकी 
दाहको मिटने देना ही अच्छा है। यह ठीक नहीं है कि कामकी 
दाह शान्त करनेको स्रीसंगोय किया जावे। इससे तो कामकी दाह 
अधिक बढ़ेगी तथा तीत्र रागभावसे नर्के गमन योग्य पाप बंध 
जायगा, जहां बहुत कष्ट होगा । 

सुतीत्रेणापि कामेन स्व॒ट्पकार् तु वेदना । 

खेंडनेन तु शीलूस्य भवकोटिषु वेदना ॥१११॥ 
.. अन्वयाये-( छतीनेण कामेन अपि ) अतितीत कामकी दाहसे 
भी ( स्वत्पकारं तु) थोड़े ही फाल्तक (वेदना) पीड़ा रहती दै 
(त) परन्तु (शीरुस्य खंडनेन ) बअ्ह्मचयक्रो खंडन कर देनेसे 
( भवकोटिपु ) करोड़ों जन्मोंमें ( बेदना ) कष्ट सहने पढ़ते हैं | 

भावार्थ - बुद्धिमान वही है जो अधिक कश्टको बचाकर थोड़ा 
कष्ट सह ले | काम सेवन विष फल खानेके समाध है। एक फल 
देखनेमें सुन्दर दै, खानेमें मीठा है, परन्तु वह घातक है । डसके 
खानेकी चाह किसीकी पैदा हो तो उसे उचित है कि उस चाहके 
कष्टको सहले परन्तु विष फल कदापि नहीं खावे । जो कुबुद्धि 
जिहाकी लोहपतासे बिना विचारे विष फरू खाबेगा वह प्राण गंमा- 
चेगा | तथा चाहना कुछ, देर पीछे मिट भी जाती दै। इसी तरह 
कामसेवनका भाव भी कुछ देर पीछे मिट ाता है। जो इस दाहके 
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विम्रुख हो जायगा उसको मिथ्यात्व कर्मके उदयसे करोड़ों जन्‍्मोमें 
जन्म मरण रोग शोकादिके कष्ट भोगने पड़ेंगे। इसलिये ज्ञानीका 
कर्तव्य है कि कामकी वेदनाको ज्ञानक द्वारा शमन करे। उसके पीछे 
पढ़कर चारित्र अ्ष्ट न हो । 





कामझमनका उपाय । 
नियम प्रश्म याति कामदाह। सुदारुण! । 
घानोपयोगसामथ्यांद्विषं मंत्रपदेयेया ॥ ११३ ॥ 
अन्वयाथे३-(यथा मंत्रपदे: विष॑) जसे मंत्रोंके' पके प्रभावसे 
सर्पका विष उतर जाता है वैसे ही ( सुदारुणः कामदाहः ) जति- 
तीव्र कामकी दाह भी ( ज्ञानोपयोगसामेर्थ्यात्‌ ) अपने आालज्ञानके 
बलसे (नियम प्रंशमं याति ) नियमसे ठंदी होनाती है। 

' भावाय-कामकी दाह कितनी भी तीत्र हो उसको मिटानेका 
नियमसे यही उपाब है कि तल्वज्ञानका व आक्षज्ञानका अभ्यास 
किया जावे । संसारकी क्षणमंगुस्ताको व संसारके दुःखोंको विचार 
किया जावे तथा मोक्षको, मोक्षके खुखोंको तथा कामकी असारताको 
वारवार विचार किया जावे । ज्ञानमें बड़ी शक्ति है । ज्ञान क्षण- 
भात्रलें सावोको पंलट देता है। शासत्रका अभ्यास भी कामकी दाहको 
मिटा देता है । 

: - असेवनपनंगस्य ज्माय परम स्मृतम । 
सेवनाथ परा इद्धिः शमंस्तु न कदाचन ॥११७॥ 


कामशमनका उपाय । [९१ 
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अन्वयाये-( अनंगत्य ) कामका ( झ्तेवन ) नहीं सेचना 
(शमाय ) काममावकी शांतिका ( परम ) चढ़ा उपाय ( स्छत ) 
कहा गया है (च) वर्योकि ( सेवनात ) काम सेवनसे ( परा वृद्धि: ) 
कामभावकी लगातार बढ़ती होती जाती है (तु कदाचन ) परन्तु 
कभी भी ( शमः न ) उसकी शांति नहीं होती है । 
भावार्थ जैसे कहोंपर आग जलती दो उसपर यदि तेछ, 
घी, लकड़ी ादिका ईंधन न डाला जावे तो वह आग थोड़ी देरमें 
बुझ मायगी परन्तु जो कोई आगके बुझानेके लिये आगे लकड़ी 
आदि ढाछेगा तो वह आग और अधिक प्रश्वकित हो जायगी। 
इसीतरह कर्मोदयसे उठी हुई कामकी दाह अपने आप थोड़ी देरमें' 
बुझ जायगी, परन्तु कामके सेवन करनेसे तो छगातार बढ़ती 
जावेगी, कभी भी जांत नहीं होगी। अतएव कामकी वेदनाको 
ज्ञान वेशाग्यकी भावनासे मिटाना योग्य है, परन्तु ख्री सेवनादि उपाय 
करना भौर अधिक काम रोगको बढ़ा लेना है। 
उपवासो ब्यमोदय रसानां त्यननं तथा । 
अस्तानसेवन चेव ताम्बुलस्य च बमनम्‌ ॥११५॥ 
असेवेच्छानिरोधस्तु निरदुस्मरण तथा । 
- एते हि निर्मरोपाया मंदनस्‍्य पहारिपो! ॥१ १६॥ 
अन्ययार्थ-(उपवासः) खाद्य, स्वाय, छेक्य, पेय चार प्रकार 
आहार छोड़कर उपवास करना ( अबमोदय ) भरपेट न खाकर कम 
खाना (रसानां त्यननं) दूध, दही, घी, मीठा, ते, निमक इन छः 
रपोंका या झुछोंका त्मागना तथा स्वादकी कामना रहित भोजन 


९२ ] सारसप्रच्चय टीका। 
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करना ( तथा अलानस्वनम्‌ ) तथा खान विलेपनादि नहीं ऋरना 
न रः कप न हट 

( चेत्र ताम्वुरत्यथ च वजेनम ) तेसे ही पार्नोकरा नहीं खाना ( अम्लेवा ) 

काम भावपू्वक ब्लियोंकी सेवा नहीं करना (इच्छानिरोध: , अग्नी 

उठी हुईं इच्छाको रोकना ( तथा तु निग्नुस्मग्णं ) तथा कामसेवनका 

वारवार स्मरण नहीं करना ( पते हि। ये ही ( मदनस्य महारिपोः ) 

'कामरूपी महान झन्नुके ( निरोगया ) निजराके उपाय है। 


भावाय-कामसावके जागृत होनेके लिये बाहरी ओर जन्तरज 
दोनों कारण हैं । वाहरी कारण ही अधिकतर अन्तरह्ग कारणकों 
'जामृत कर देता है। काम वेद कषायकी उदीरणासे होता है। 
यह कामकी तीम्रता तब ही होती है जब बाहरी निमित्त मिलाया 
जावे व शरीरको ऐसा मोजनपान कराया जावे मिम्से कामकी 
इन्द्रिय प्रचल होजावे । अतएवं इस कामभावकों आत्माका बड़ा भारी 
'शतन्रु समझकर इसके जीतनेके लिये नीचे लिखे उपाय करें। 
१--डपदास--महीनेमें चार उपवास करना, धर्मध्यानमें समय 
लगाना | उपवाससे इन्द्रियमद मिट जाता है। दरीरका विकार 
आंत होजाता है। ओर मी समय २ पर उपवास करते ख़ना। 
कामदेव स्वय॑ शांत होजायगा | २-पेटमर कभी नहीं खाना। 
ऊनोद्र करना | अल्प भोजनसे भी इन्द्रिय वशर्में रहती है। 
३-रसोंको छोड़ते रहना व जवानके चटोरेपनकों जीतना, मिष्ट व 
-कामोह्दीपक भोजन व रस न खाना । 9-वैछ उबटन खेंदन, छुगे- 
'घांदि लगाकर व मल-मलूकर खान न करना । लानसे कामका राग 
चढ़ता है। ५-ताम्वुछ काममावको जगानेवाला है इससे पान नहीं 


कामशपनका उपाय । - [९३ 
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खाना । ६-ख्त्री संभोगका निमित्त बचाकर स््री सेवन नहीं करना। 
७-इच्छाको ज्ञानके मननसे रोकना | ८-पिछले भेगोंकोी याद नहीं 
करना इत्यादि और भी बाददरी साधनोंको रखना। जेसे एकांतमें स्लीके 
साथ नहीं बैठना उठना, हास्य वार्तालाप नहीं करना, सादगीसे 
अपना शरीरका रखना, समयक्रा विभाग करके किप्ती न किसी 
उपयोगी काममें छगे रहना। इत्यादि उपायोंसि कामका वेग जीत 
लिया जाता है। 

काममिच्छानिरोधेन क्रोध च.क्षमया भृथ । 

जयेन्माने एद्त्वेन मोह सेल्ञानसेबया ॥११७॥ 

अन्वयाथ-( इच्छानिरोधेन ) इच्छाको रोक करके ( काम » 

काम भावको _च क्षमया क्रोघ॑) तथा क्षमा भावसे क्रोषको (सदुत्वेनः 
मान) मार्देव भावसे मानकों ( संज्ञानसेवया मोहं ) सम्यग्शानकी 
सेवासे मोहको ( भृर्श जयेत ) अच्छी तरह जीते । 


भावाथे-जब कामसेवनका भाव पैदा हो तो उस्त समय 
इच्छाको मी. तरह गेकदे जमे. खि इकीको बेद करके परव॑नके वेगको 
रोकते हैं। उस समय विचार करे कि काम आत्माका झत्रु है ।- 
इसके वश हो जाऊंगा तो सर्वत्व गंमाऊंगा । जब कभी क्रोध आजावबे" 
व आनेका निमित्त बने तब सहनशीलतापूवेक क्षमाभावसे उसे जीते) 
प्राय: जब कोई अपना बुरा करता है तब ही क्रोषे आता है। 
अपना बुरा या तो वह करेगा जिसको हमने पहले कुछ हानि पहुं- 
चाई है अथवा कोई मुख करेगा । दोनों ही क्षमाके पात्र हैं। पहली 
दशामें हम अपने इत्यका फल भोग रहे हैं, .दुसरी दक्षामें जज्भाती 


९४ ] . सारसप्रुध्षय टीका । 
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पर ज्ञानियोंक्री क्षमा ही कतेष्य है। घन, अधिकार, विद्या आदिका* 
मान भाव जावे तब इन संबको क्षणमंगुर जानकर मान न करे, 
विनय गरुणकों पाले, सबके साथ कोमलतासे वंतें | सांसारिक पदा+ 
थौके भीतर मोह सतावे तब शाख्रके द्वारा 'तत्वोंका विचार करे । 
संसारके अनित्य खमावकोी व मुक्तिके नित्य स्वभावक्रो चिन्तवन 
करे | इन डपायेतति काममाव, क्रोधभाव, मानभाव व मोहको उद्यम . 
करके अच्छीतरह जीतना चाहिये। जो जीते वही वीर दें । 

तस्मिन्नुपशमे भाप्ते युक्त सदृहत्तधारणं । 

तृष्णां सुद्रतरत्यत्तवा विपान्नमिव ओजन॥१ १८॥ 

अन्वया्थ-( तस्मिन्‌ उपशमे प्राप्ते) काममावके शान्त हो 
जानेपर ( सददइत्तघारणं युक्त ) सम्यक्चारित्रको घारण करना योग्य 
है तब ( विशज्ञम्‌ भोजन इव ) विषसे मिले अज्नका भोजन जेसे 
छोड़ दिया जाता है वेसे (तृप्णां खुदूरत: व्यक्तवा ) तृष्णाको 
दूरसे ही छोड़े ! 

भावार्थ-जबतक कामसेवनक्री इच्छा शांत न हो तबतक 
गृहस्थमें स्वद्नी सहित रहकर एक्देश ब्रह्मचयें पालता न्नाहिये।- 
जब कामकी इच्छा शान्त होनावे तब ही साधुका चारित्र धारण, 
करे । उससमय इन्द्रियोंके विषयोंकी चाहको उसीतरह ग्लानिसहित 
त्याग दे जिस तरह विषसे मिश्रित मोजनको प्राणध'त्तक समझ- * 
कर त्याग दिया जाता है | ज्ञानी संत पुरुष विष्से भी अधिक? 
- अय्यंकर विषयोंकी तृष्णाको समझते हुए उसको मलेग्रकार जीतते हैं। 
आत्मंसका वेदन ही तृष्णा शमनक्ा डपाय है। 


कमणां शोधन श्रेष्ठ व्र्मचय सुरक्तितं। 

सारभूत॑ चरित्रस्य देवेरपि छुपूजितम ॥११९॥ 

अन्वयाय-( कर्मणां शोघरूस ) कर्मोको क्षय करनेवाले 
(चरित्रस्य सासमृतं. साधुके चारित्रका सार (देव: भपि सुपुजितम्‌ ) 
तथा देवेंसि भी आदरणीय ऐसे ( श्रेष्ठ ज््नचय ) उत्तम ब्रह्मचर्य- 
ब्रतकी ( सुरक्षित ) भछे प्रकार रक्षा करनी योग्य है। 

भावार्थ अत्षवर्थ बरत निश्रयसे बर्मस्वरूप अपने आत्मामें चर्या 
करना है। अर्थात्‌ निन आत्माका मनुभव है| इसीका निमित्त कारण 
काममावको त्यागकर बाहरी वीयेकों रक्षारूप अद्यचये है। सब जतोंमें, 
सव तपोंमें सारमून यह ब्रह्मव्य है। उसीके कारण देवगण साधु- 
अंकि चरणोंको नमस्कार फरते हैं। इसी त्रह्मचर्यसे वीतरागताके प्रभा- 
बसे कर्मोकी निजेरा होती है, ऐसा जानफर बाहरी और भीतरी नें 
ही प्रकारके ब््नचर्यको भक्ते प्रकार पालना चाहिये। 





९६ ] सारसम्ुच्चव टीका । 
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खियाका स्वरूष । 


या चेषा प्रमदा भाति लावण्यजलवाहिनी । 
सैषा वेतरणी घोरा दुशखोमिशतसंकुछा ॥ १२० ॥ 
अन्वयार्थ-(या च एवं) जो यह (प्रमदा) युवान रत्री (लछाव- 
ण्यजलवाहिनी) सुन्द्रताःरूपी जलसे भरी हुईं नदीसी (माति) दिख 
रही है (सा एजा) वही यह ( दुःखोरमिशतसंकुला ) हजाएों दुःखरूपी 
तरंगेंसि भरी हुईं ,घोरा) भयानक ( बेतरणी ) नकेकी बेतरणी नदीके 
समान है। 
भावाय -शरीरकी सुन्दरतासे झलकती हुईं स्रीको देखकर 
रागीका मन मोहित दोजाता है। आचाये कइते हैं कि वह रत्री नहीं 
है किंतु नककी घोर भर्यकर वेंतरणी नदी है। यह उपमा पुरुषकी 
अपेक्षासे दी है, अपनी अपेक्षासे रत्री व पुरुषका रूप अपनेर बांवे 
हुए नामकमेके उदयस सुंदर या असुदर होता है। मोही पुरुष जक 
सुंदर स्त्रीमें मोहित होजाता है तब जैसे बेत्रणी नदीमें नहानेसे दाह 
मिट्नेकी अपेक्षा अधिक बढ़ जाती है, बसे स्रीके मोहमें फंसनेसे 
' क्वामदाह बढ़ जाती है। जब ख्लीसंभोग करता है तो और अधिक 
कामदाइ») बढ़ा छेता ऐै। जिना२ वेत्रणी नदी तुल्य स्त्री सुखमें 
डूबा जाता है, उतना२ कामदाह अधिक होता जाता है, ओर यह 
प्राणी इस ख्रीके मोहके कारण मोश्षका मःगे नहीं साथ सक्ता है। 


संसारस्य च वीजानि दुःखानां राशयः परा; | 
पापश्य च निधानानि निममिता केन योषिता। ॥१श१॥ 


कामभवा पनाकी अश्लरता । [-९१३ 
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अन्वदवें- (संतारत्य, बीजानि) संप्तारकी उ्न्न'करनेके लि 
बीजके' समान ( दुःखानां पराः राशय: ) ओर' दुःलॉकी भरी हुईं 
गंभीर खान तुलय' (च-पापसक्षनिधानानि ) तथा पाप मैंलके भहारः 
सम (योषित:) इन स्रियोक्नो (केन-निर्मिता:) किसने बनाया हैः? 

भावाये-यहां भी ख्ि्योंक्ा स्वरूर मोही पुरुषड्टीः अपेक्षस्तेः 
बताया है। जो कोई- खिरययोके मोहमें फंप, जाता है उसका संप्तार' 
बढ़ता है। उसे मोक्षका बीज नहीं मिछता है। उसे  इश्टवियोग व 
शारीरिक रोग निेछ्ता आादिके दुःख बहुन सहने पढ़ने हैं। तथरः 
उसके रागी व मोही वे कामी भावोंमे निरंतर पापक्रा बंध होता है। 
अतग्व ज्ञानी जीवको दियोमि मोह न करना योग्प है। 

इये सा मदनज्ाला बदेरितर सादगना 

मनुष्यैयत्र हथते योजनानि'घनानि च॥ २२२ ॥ 

अन्वयायै-(हय॑ .सा) जो यह (गदनम्वाला) कामका दाह है 
मो (बढ़े: हब) अम्निके समान ( समुदगता') बढ़ नाता * (यत्न) 
जिम्त कामकी आगयँं ( मनुप्ये:) गानव ( योजनानि ) योवनको: 
(घनानि च ) तथा घनको (हुम॑ने) होम देने हैं । 

भावार्थ-स्तरियेक्रि मोहमें अन्धा हुआ प्राणी ऐसी कामकरीः 
अम्नि जा छेता है जिमही पीड़ामे आकुलित होझा यह बेशवा वे! 
पाम्नित्रेमिं आशक्त होफर अपने शरीर का योबन नष्ट का के ब्रृद्ध व नि्ेद: 
होजाता है ओर घन नाश का निभ्रत होजाता है। कामी मानक 
अथबना सर्चात्न खोफर दीनहीन भीव॑न विताकर दुगेतिमें चछ। जाता है |. 

नरकायतेत तिन्य। स्वंग ।गहह'ग रा! । 

- अनर्थानां विधायिन्यों योंपित) केन निर्मिता) ॥१२३॥ 
छ 
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.. अन्वयाथ-९ नरकावनेपा तिन्य: ) वरकके गड़डेमें गिरानेचाली 
( सवगमागर्ट्मेला: ) छर्गके मगेमें चलनेके लिये रोकनेको मज 
जूत अगेला या मत हैं (अनर्थानां विधायिन्य:) अनेक आपतियोंको 
नेवाली , (योषित: ) ऐसी ख्ियोंको (केन ) किसने (निर्मिता:) 

नननाया है ( - 

माबाथ-पएरुपोंच- स्धिरयोके -मोहमें पड़नेसे वया बिगाड़ होता 
है इसी अपक्षसे यहां सी कथन है कि ख्लियोंके मोहमें जो अन्घ 
होकर अन्याय करते हैं वे नके चले जाते हैं। उनसे ऐसे शुभ काम 
नहीं बनते जिनसे पुण्य वंघकर रत्गे जासके। तथा अनेक शारीरिक 
मानसिक कष्ट इन ख्वियोंके कारण भोगने पड़ते हैं। अतएव हियोंका 
“मोड जीवनको नष्ट करनेवाला है। हि 

क्रपिजालशताबी गें दर॑न्धनरूपूरिते । 

रूडमात्रसंहते र्वीणां का काये रपणीयता ॥ १२४ ॥ 

अन्वयाथ-( रूमिजालशताकीर्णे ) हजारों कीड़ोंके समृद्ठसे 
मरी हुई ( दुर्गन्‍्थमलपृरिते ) दुर्गंध व मलसे पूणण ( रूड़मात्रसंइने ) 
स्मात्र चमड़ेसे ढकी हुई (त्वीणां काये ) ख्लियोक्की कायमें ( का रम- 
'णीग्ता ) कया सुंदरता है ? 
भावादं-जज्ञननी प्रणी छि योंके रूपफा मोही होकर वा छा 
ता है। इस कारण आच'य कहते हैं कि ख्वि्योक्रा शरीर ऊपर 
मड़ीमे छक) हुआ सुर भासता * प्र न सीतस्में यह शरीर छाखों 
क/डुमि व म्ल्मृत्र पी। ० दि भरा हुआ है, दुगैद्मय है, ह्रिको 
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बरारय सखका कारण ह । 


._ अहो ते सुखितां प्राप्ता ये कामनछवजिताः 
 सदहृत्त विधिना पालय यास्यन्ति पदमनुत्तम ॥ १२५ ॥ 

अन्वयाये-( अहो) हे भाई ! (ये) जो (कामानलवजिता:) 
कामकी आगसे नहीं जलते हैं (ते) ये ( सुखितां प्रत्ता:) सुखकी , 
दशाकों पहुंच गए हैं, वे ही ( विधिना ) विधिपृवेक (सदब्त्त ) सम्य- 
कचारित्रको ( पाल्य ) पालन करके ( उत्तम पद ) उत्तम मोक्षपद्द 
( याघ्यन्ति ) को प्राप्त कर लेते हैं । 

भावार्थ-छुख शांति तब ही मिलती है जब संतोष हो व 
विषयोंड्ी इच्छा न-हो। जिन्होंने कामकी दाह शमन करदी है । 
त्रह्मचय त्रतको भावप्तहित धारण किया है वे ही निगकुरू होनेसे सुखी 
है तथा थे ही मुनिधर्म्की क्रियार्ओोकों शखानुकूछ विधिसे पालते ' 
हैं उनके भीतर आत्मानुभव रूप निश्चय चारित्र बढ़ता जाता हैः 
थे शीघ्र ही कमोंको क्षय करके मुक्त होनाते हैं। 

भोगार्थी य करोत्यज्ञों निदान मोहतगत। 
चूर्णीकरोत्यसो रत्न अनर्थेसत्हेतुना ॥ १२६ ॥ 

अन्वया्थ-( यः भोगार्थी ) जो भोगोंको चाहनेवाला (भज्ञः) 
सज्ञानी ( मोहसंगतः ) मोहके संगोगसे मोही होऋर घम पालते हुए 
भी (निदान करोति) निदान या जागामी भोगोंकी चाहना करता है 
(अप्तौ) वह (अनर्थसृत्रहेतुना) बेमतलब सूतके लिये (रल्नं) रुनको 
( चूणीकरोति ) चूणे कर डालता है। 

भावाथ-वह मानव मुख है जो सूतके लिये रुनकी माढामें 


१०७ ) सरंसंकुदवन ठीक | 


रोंको चूरा करके फेंक दे और अंकेले मुककों ठेले। इसी तरह कह 
मानव सी मूल है जो लिनेन्द्र कथित घर्मको पालने हुए आगामी 
भामोंकी चाहना कंरके निंदान भावंसे अपने रलेत्रेय घंमेकी नाञ 
कर देंवे। ये मौग रोगंके संमान॑ त्योगने यीग्य हैँ। आंत्मानंर्दकी भोग 
ही अहण करने योग्य है। इसीके लिये मिनप्नमका सेवन कियी जाता 
है । ज्ञांती मानव नेशवंत संसारवद्धक॑ भोगोंकी कमी चाहना नई 
करता है, किंतु युक्तिके अतुपम निराकुल मुंखकी मावना कंरते हुए 
ही जिनधमंको पालता है, निदान कभी नहीं करता हैं। 
भवभोगज्ञरीरेद्र भावनीय; सदा बुचेः 
निर्वेदः परया बुद्धघा कर्मारातिजिध्रृश्लुभिः ॥१२७॥ 
अन्वयाथे-( कर्माराति जिधृक्षुमिः) कमेरूपी शत्रुओंको 
पकइनेकी इच्छा करनेवाले (बुबे:) वुद्धिमानोंका ( मंवसोग- 
शर्मरेयु ) संसार, भोग व शरीरमें ( निवेदः ) वेराग्य ( परया 
बुद्ध्या ) बड़ी चुद्धिमानीके साथ ( सदा भावनीय: ) सदा मनन 
करना चाहिये । 
मावारथे-कर्मोको जीतनेका उपाय चेंर्य भाव है, क्योंकि 
रायभात्र ही कमोके बंघका मु कारण है। इसलिये वीर संतोंको 
कमोपर विजय पानेके लिये बड़ी वुद्धिमानीके साथ वारवार यह 
मनन करना चाहिये । यह संपार अपार है। चारों ही गतिबोंमें 
जीडोंको दुःख है। अज्ञानीको कहीं भी छुख शांति नहीं मिल सक्ती 
हैं। यह शरीर क्षणमंगुर है व जत्यन्त अपवित्र है। इससे छूटना ही 
हितकर है। इन्द्रिवके सोग अतृत्तिकारी हैं, तृप्णाके बढ़ानेवाले हैं, 


बराग्य शुुंलका ऊरश है। [4.०१ 
विपके समान आत्मघातक हैं। जब संसार:डरीर भोगोसे क्राग्य भाव 
"होगा ,ब ही ग्रोक्षमार्गें मेममाव होगा । 

ग्रामन्न अत्युवज़ेण देहशेलो निपात्यते । 
तियुश्यतां सत्तस्तावत्‌ -कर्मारातिपरिक्षये ॥2,१८॥ 

अन्बग्राधि--(.यावत्‌.) जुबतक (देहशैलः ) बह धरीएरूपी 
शबबत (,म्रत्युवज़ेण ) मरणरूपी वज़्से ( न :निप्ाइ्यतते ) नहीं गिराया 
ज्ञाब़्े (ताबत्‌ ) तबतक़ (.क़र्मारातिपरिक्षये ) कमेकूृपी >आानुश्षक्ति 
नाश करनलेमें ( मनः .नियुज़्यतां ) मनफ़ो जोड़ना चाहिये. 

भावाथै-वीर योद्धा .उस ,सूप्ुयतुक ,ज्राबर ,फ्शलझील उृत्ता 
है जनतक कि सपूते आन्ुका जदपुछ्से नाश न क्र डाले। इसी 
न्यायसे कप्तेरूपी अड्जके द्ापक़े:झ्िये -हानीको लिरंतुर अपना मन 
जमाना ,नाहिये। >तथा ऐसा आज्तध्यानका ;क्षभ्यास ,क्रना चाहिये 
जिससे जीतरागता ,प्रगट होड़, जञगगों कि.ज्ीतरागमाव ही .क्तेके अया- 
जमे (कारण है:।,यह -क्ामःजितत्ी (जल्दी ड्ो क्रकेना,जाहिये।।.सानुब 
वेहमें ही ऋगोका क्षय दलोसक्ता है) मराक़े भानेका निश्रम नहीं जे 
अझब्राएव मरण आनेके पदले:ह्वी शीक्रसे शीम /ज्ो (कुछ ,जुपना ,शात्म- 
हिंत हो उसे करते रहना चाहिये । 

फग्नज काप्मार्थंगो! 'संग ,पपेश्वाल अदा अजत 

/जिद्धि/लेदमयात पशु मनुफ् पाए दुले परम ।१६९४१॥ 

सअल्ययाशे-(हुले्रम मालुफ्य प्राप्य ) इस;द्ुड़ेम मानव ,ज़त्स॒- 
कर लि संग उमज,):तू कामझोग ४३४ ६ म्कअ 
अमूल्य, मय पुन लिढ़ि ) 2 
( भंभंध्मानं सदा भज ) | (5 ५2०५2 07 हर 


१०२ | - सारसप्नुश्यय टीकां। 
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भावाथें-मानव जन्मको मिलना वढ़ा ही कठिन है। ऐंसे 
नरजन्मको पाकर वह डपाथ अवश्य करना योग्य है जिससे' धर्मध्यान 
होसके, आत्मानन्द मिल सके ओर भावी जीव॑नमें उत्तम पद प्राप्त 
हो । इसलिये द्वव्योपाजन करने व काममोग करनेका साधन जो 
ग्रृहस्थ जीवन है उसको त्याय किया जावे, झुट्ुम्ब परिवार मित्रा- 
दिसे स्नेह तोड़ दियां जावे, पूर्ण बेराग्यवान होकर निश्चिन्तताके 
साथ निज आत्माका ध्यान किया जावे। धर्मध्यान सातवें ग्रुणस्‍्थान 
तक होसक्ता है सो आजकर् संभव है । इसलियें त्याग भाव घरकर 
आत्मध्यानका अभ्यास करना योग्य है | 

...._ उय ते भृष्ठ सदृहृत्त ! विषयातुपसेचते। 
पंचतां हरतां तेषां नरके तीत्रवेदना | २१० ॥ 

अन्वयाथ-नोट:-यह छोक पूण शुद्ध नहीं दिखता है. इसका 
"भाव कहा जाता है-( ते भ्ृष्ट सद॒वृत्त कर्थ विषयान्र उंपसेवते ) 
वे चारित्र भ्रष्ट होकर क्‍यों इन्द्रिय विषयोंको वारंबार सेवते हैं 
“(फंचतां हरस्‍तां ) पृथ्वी, जल, अम्ि, वायु, आंकाश इंन पांचेकि 
“मिल्न २ होनेपर अर्थात्‌ मर नानेपर (तेषां नरके तीववेदना ) उनको 
नरकमें तीत्र दुःख होगा । 

भावाथे-इन्द्रियभोगोंकी छोछपता झंष्ण नील कंपोत लेश्या 
सम्बन्धी परिणामोर्को उत्तत्तिका बीज है | जिन भावेतसि जीवोंको 
नरकायुका बंध होजाता है, नरकमें जाकर तीम -वेदनां सहना 
पढंती है, ऐसा समझकर भी फिर भी जो इंद्वियोंके विषयोंके भीतर 


वारबार अनुरक्त होकर परम पवित्र जेन धमेका साधन नहीं करते हैं 
यही बढ़े आाश्रयकी बात है। : 


बेराग्य सुपऊा कारण दै। [ १०३ 
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सदृषतश्नष्टचित्तानां विपयाप्तेग्तगिनाम । 

तेपामिहेष दु।:खानि भवन्ति नरकेपु च॥ १११ ॥ 

अनवयाथे-( सद्वृत्तश्रष्ट वित्त'नां ) जिनका मन सम्यक्‌चा-- 
ख्रिसे भ्रष्ट हो गया है ( विषयासंगंसंगिनां ) तथा जो इन्द्रियोकि- 
विषयोंमें मगन हैं ( तेषां शहैव दुःखानि ) उनको यहां भी द।ख' 
होते हैं ( नरकेपु च) तथा मरनेके पीछे नरकपें जाकर घोर वेदना' 
सहनी पडती है। 

.. भावाये-जो सम्यसत्शन ज्ञान चारित्रके मार्गते विमुश्न होफर' 
मिथ्यात्वक्ी कीचमें पड़ेंह़रर रातदिन इन्द्रियोंके विषयोंमें तलीन रहते। 
हैं वे यहां भी इष्ट वियोग, अनिश संयोग, पीड्ा पितवन, और 
निदान बंध, यें चार' आतेत्यानसे दु:खित रहते हैं, ठुंप्णाकी दाहसे 
जलते रहते हैं. तथा पीछे मरफरः नरकपें-घोर दुःख पाते: हैं | इस- 
हिये ज्ञानी जीवोंको भले प्रकार इस भोगोंक्रा विपरीत स्प्रभाव विचार 
करके इनसे विरक्त होका.-होप्तके तो सर्वथा त्यागक़ं जीवन बिताकरः 
जात्मानंद्‌ लेना योग्य है । अन्यथा गृद्ृस्थमें संतोतपुवेक २हकर न्या-- 
योपाजित भोग भोगते हुए मुनिधमकी भावना भाते हुए गृद्दीकेः 
अहिसादि बारह ब्रत पालने चाहिये, आत्मानुभवक्रा मुख्यतासे 
अभ्यास करना-चाहिये । 9:3३ पे ५ 

विप॑यास्वादंट्ब्येन रागद्रेपवशात्मना । हा, 
आत्मा चे वंचितस्तेन य शर्म' नोपि सेवते ॥ १३४ ॥* 
अन्वियाथे-(य:) जो कोई ( विंपयाध्तादलुब्धेन ) इन्द्िग्नेकिः 
विषयोंके' स्वार्दमें ठुमाकर-(रंप्राह्िपबंशात्मन') रागद्रेषके आधीन होता 


१०७ ) सारशक्ष्षय टोका । 


हुआ ( शर्म नापिसेवने:) शांतमावक्रा सेबन नहीं-करता-है (तेन ) 
उसने ( जात्मा वंचित: ) अपने आपको ठगा -है । 

भावाथे-इस मानवजन्मको पाकर सुखशांतिका काम करना 
चचाहिये। जो इस व्तेंनसे विमुख होकर इन्द्रियोंके सुखोंके स्वादमें 
लोभी होजाता है बह इंष्ट पदार्थौसे रागव अनिष्टसे द्वेष करता हुआ 
'कर्मोकी बांधय र इस संसारमें दीघेकाल अमण करके बहुत कष्ट 
'डठाता है। उसने अपने कस्याणके अवसरकों खोकर अपने भापको 
धोखा दिया है व अपना बुरा किया है। इसलिये बुद्धिमान मान 
चको कोडीके पीछे रतन न गमाना चाहिये। विषयास्वादके पीछे 
प्रात्माके आनन्दका .अपूर्वे छाम न खोना चाहिये। 

आत्मना यत्कृतं कम भोकतव्यं तंदल्रेका | 

त्तस्मातकर्माखन रद्ध्वा स्वेन्ट्रियानि बज मयेते ॥ ३४१॥ 

अनवयाथ-( यत्‌ ) जो ( कम) कमेबंध ( आत्मना-क्ेतं ) 
आत्मोने किया है ('तत अमेकधा भोकूतव्यं ) उसीको फेक अनेके 
स्तरहसे भोगना 'पडता है ( तस्मात्‌ ) 'इसलिये (कर्मालव ) ऋभेके 
सबको ( रुद्ध्वा ) रोककर (स्वेन्द्रिवाणि कह नवेत्‌ ) अपनी 
-इन्द्रियोंकी वश करे | 

: भावाणे-फर्मदंषमे ही नीबको अनेक केंट्र ओगते पड़ते हैं। 

“इसलिये क्मौंके आखव और बंघको शेक़ना कन्नित हैप:इसी कार- 
शसे उन इन्द्रियोंकी आने वशम्ें रवना जाहिये जिनके अ्ाधीन 
होकर अह जीव राग्रढ्रेक्में फंसकर अकेग्ेव्यक्ों करने ऋगता है 
अमक्ष्यकों रक्षने लगता है, रन्याकों अदृत्ति ऋर खेंता है! 


प्राग्य :झुलाहा ऋोरण है | 8.०४ 
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इच्दियप्रसर रुद्ध्वा स्वात्मान वशमानयेत ॥ 

'पेम नितनसौख्यस्प भाजन त्वं प्रपश्थसे ॥१३४॥ 

अन्वयाय-( इंद्वियप्रसंर रुदध्वा ) इन्द्रियोक्री इच्छा्ेके 
'क्स्तारको रोककरके (स्वात्मानं बश आनयेत्‌) अपने आपको अपने 
आधीन रक्खे .( बेन ) जिससे (त्वं) तू ( निर्वाणसौरुयस्य भाजन 
अपल्थसे ) निर्वाण सुखका पात्र होजायगा । 

भावाये-इन्द्रियोंकी और 'मनको .क्श /करनेसे ही उपयोग 
सपने ही घरमें,अप्ने आत्माके स्तश्नात्नमें कीड़ा करने रुगाशा है तब 
'सहज़द्दीमें जात्मछुखका स्वाद आने स्थाता है। छसी आात्मछतृत्तिका 
अभ्यास जितन्तार श्रढ्ता जाता है उत्ना२ ही निर्त्नाण प्रुस्त निकट 
आता जाता है। प्रुण वीतराग ,होना ही, निर्वाणका अभिप्रतिपना है। 

सम्पक्षेष्पपि ,भोगेद अहता नास्ति:हद्धंता ॥ 

अन्येषां ग्रृद्धिरिवास्ति शमस्तु न कदाचन ॥ श३८१॥ 

अन्वकाथ-( भोगेपु संम्प्लेपु अपि ) 'विष्यभोगोकी पूणेता 
होनेपर मी '( महतां) महान 'पुरुषोंकी (ग्रद्धंता) छोलंपता (नास्ति) 
उनमें नहीं दीती है ( अन्येषां ) अन्य 'मिध्योह्टी' दीनोंकी ( शैंद्धिं: 
घर अभश्ति ) लोलपता होती ही है (तु कंदाचन कम मांस्ति) उनेंकी 
कदापि शांति 'नहीं मिलती है| 

जाबाथ-ग्रृहरथ अव॑स्थामें रहनेबाले चक्रवर्ती, बंलूदेव, 
'कर भादि होते हैं। उनके इच्छित भोगेकी सब सामथी 'हीती है। ये 
उनमें न तो ऋ्रोहप होते हैं, ती शुषण्शाक्ी काहि उत्कत कहशे हैं। ये 
जात्मानंद्रके वी रोजक होते हैं॥ तासितीदाशिक लोकल उनको 


१०६ ] ' सारसप्रुच॒य टीका 
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इन्द्रियभोग करना पड़ता है, परन्तु वे उसे त्यागने योग्य ही समझते 
हैं। इसी .दशामें उनका आत्महित' नाश नहीं होता,है,परन्तु मिथ्या 
इृष्टिको आत्मछुखका विश्वास नहीं होता है। वह इन्द्रियसुखको ही 
सुख समझता है। इसलिये भोग सामग्री अरप होनेपर भी वह बड़ां 
लोडप होता है। विषयकी दाहमें. जलता हुआ बह क्रभी भी शांति 
नहीं पाता है। 

पट खंडाधिपतिश्रक्ती परित्वज्य बहुंन्धराम्‌। 

तृणवव सबभोगांश् दीक्षा देगम्बरी स्थिता ॥ २३६ ॥ 

अन्वयाथ-(घट खंडाधिपतिः चक्री) छः खंडका स्वामी चक्र 
वंती सम्राद ( वसुंधरा ) इस प्रथ्वीको (च सर्वभोगाव्‌ ) ओर सब 
भोग्य पदार्थोको ( तृणवत्‌ ) तृणक्रे समान जानकर (परित्यज्य) छोड़ 
देता है ( देगम्बरी दीक्षा:स्थिता ) व निग्रेध दिगम्बरं मुंनिकी दीक्षा 
धार छेता है । 

भावाथे-ज्ञानी सम्यक्दृष्टी चक्रवर्ती पुण्यके उंदयसे प्राप्त मोग्य 
बदार्थोकों व छः खेड प्थ्वीको भोगते हुए ओ उदास रहते हैं । वे 
आत्मानंद ओर आत्मशांतिके ही रोचक होते हैं। जबतक कषायका 
उदय मन्द नहीं होता है तब ही तक गृहस्थमें रहते हैं। जब स्वाः 
त्मानुभवका अभ्यास करते हुए उनका प्रत्याख्यानावरण कषाय उप- 
गम होनाता है तब वे शीम्रही सबे परिग्रह त्यागकर मुनिदीक्षा घारण 
कर लेते हैं, जो साक्षात्‌ मोक्षका उपाय है। .. कु 


कुमितुल्येः किमश्मामिः भोकृतब्य॑ वस्तु सुंदर | 
तेनात्र- ग्रंहपंकेधु सीदांमः किमनयकस ॥ १३७ | 
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अन्वयाये-( रूमितुर्ये: ) कीडोंके समान (अध्माभि:) हम 
लोगोंको ( कि सुंदर वस्तु भोकृतत्वं ) क्या सुन्दर पदा्थोक्रा भोग 
करना चाहियें (तेन) जिससे (अन्न) इस लोकमें (ग्रहपकेपु) धरकी 
कीचमें फंपकर ( अनथैक्षम्‌ ) वृथा (कि) क्‍यों ( सीदाम: ) कष्ट 
उठाना पडे। 
भाषार्थ-वर्तमान इस दुःखमां पंचमकालमें चौथे कालकी 
अपेक्षा मानवोंकी अवस्था कीडोंके बराघर है। भोग सामग्री भी बहुत 
अह्प है। बुद्धिमानोंको उचित. है कि इन अतृप्तिकारी भोगोंमें लिए 
न होकर ऐसा उपाय करें जिससे इस आत्माको इस जन्ममें भी 
सुख हो और परलोकमें भी खुख' हो। यदि ऐसा न 'करके तुच्छ 
भोगेमिं तन्‍्मय हुआ जायगा तो .ग्ृहए्थीको फीचड़में यहां भी कष्ट 
होगा व पाप बांधकर आगे भी दुःख «?पा, कभी शांति नहीं मिल 
सक्ती है, मानव जन्म वृथा चला जायगा। 
येन ते जनितं दुःखं भवाम्भोधों सुद्स्तरम | 
कर्मारातिमतीवोग विजेतुं कि न बाहछसि ॥ १३८ ॥ 
अन्वयार्थ -( येन ) जिसके द्वारा (ते ) तुझे ( अवाम्भोधो ) 
इस संसाररूपी समुद्रमें (सुदुस्तेरं दुःख जनिते ) भतीव कठिन दुःख. 
प्राप्त हुए हैं ( अतीव उग्ने ) ऐसे अत्यंत भयानक ( कर्मारातिमः)' 
कर्मरूपी शत्रुको ( विजेतुं ) जौतनेकी (कि न वाब्छसि ) क्यों नहीं: 
' इच्छा करता है ! ह 
- भावाध-आंचार्य कहते हैं कि दे भव्य 'जीव | कम्मोके संगो 
गसे तूने इस संसीर-समुद्रमें गोते खाते हुए बहुत ही भयोनक 


श्न्ट ] सररसकइच्चय सका 


ंसक्न दुःख उठाएं हैं, तरा शुद्ध स्वरूप इन कर्मोने छिपा दिया है। 
तुझे अधिया तथा तृष्णाका दास बना दिया -है। उन कममोके जीत 
नेका यह >भवसर है | यदि तू चाहता है कि कर्मासे सताग्रा 
लवि तो पुरुषा्थ करके ऐसा संगम .व तपका साथन कर जिससे कमे 
निबल होकर क्षीण होजांव ओर तू मुक्त होजावे । ऐसा अवसर 
क्र २ मिलना कठिन है। श्री /जिनंधमेकी शरण अहण करेगा 
आर उसकी आज्ञा चलेगा तो अवश्य जिनके समान 'हो जायगा 
व्यही सक्षा जेनीपना है, जो कर्मोक्ो जीतनेका साहस ऋंएके 
'बुरुपे|थ >करे.। 

अन्न्म॑चारिणो 'नित्य॑ आंसंसंक्षणतर्पराः । 

'अुंचित्व 'तेडपि भन्यन्ते किन्तु चित्रंमतः सपरंमू ॥१३९॥ 

अन्वयाथे-( अन्रक्षचारिण: ) कोई २ त्रह्मचयंको न पालंते 
हुए ( नित्य ) "सदा ही ( मांसभक्षणतत्पंरा:) मांस मीजनमें छूगे 
रहते हैं ( ते अपि शुजित्ब॑मन्यते ) तो भी-वे अपनेको पंविंत्र मानते 
हैं (किन्नु अत: “पर सखित्र ) 5इससे अधिक आश्रय आर क्या हो 
असंकता है १ 

.. >बायि-जगतंके “मोहमें फंसे,हुए, समांसाहार करते हुए, 

धकुशीर 'सिबते- हुए, /कोई २ >अपनेको धंमात्मा/व्॒ पवित्र ल्‍्मानतेःहें 
टगह+बात आश्रगेकारी इसलिये7ःहै “कि..जब #मांसाक्वारी :व /छुक्षीला 
-मानव भी अपनेको पवित्र मानेगा तौ फिर .अपबित्र किसको 
जकंहा उज्पग्गा १८अर्थात्‌ 5महे >उनुंके -म्मउहे।। से >मानब पवित्र 


अश्रीशोसकतेडं। 


बेगग्य; सुखत्रका सासल: है | [ १०० - 
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येन संक्षीयते कर्म संचयश्र न जोयते।....... 
तदेवात्यंबिदा काये मोक्षत्तोरुपामिकापिणा ॥ १४० ॥ 


अन्वयार्थ-( येन कम संक्षीयते ) जिस्त कारणसे पूर्व करमोंका 
क्षय होजाने (च संचय: न जायते ) व नवीन क्मोका संचय न हो 
(तत एवं ) वह ही काम ( मोक्षंसोश्यामिलापिणा ) मोक्ष-सुखके 
अगिडापी ( ्ातविदा ) आत्मज्ञानीको ( कार्य ) करना योग्य है। 


भावाय-आत्माक़े महान्‌ शत्रु कमे हैं। जबतक कर्मोका संयोग 
नीवके साथ रहता है तत्रतक जीय स्क्तंत्र नहीं होता हुमा पराधीन- 
पने आकुछृताकों सहता है वे अपने स्वामाविक्र आानन्दका छामेः 
नहीं कर सक्ता है। तथा जम्म मरणादि दुःखोंको भवभव्में उठाता 
है। इसलिये दणका नाश आवश्यक कर्तव्य है। नए कमो्रे 
रगोकनेका व पुरातन वर्मौकी निनराका उपाय वास्तव्मों सम्यदशन 
है तथा मम्यम्द्शन सहित सागित्र तथा मात्मानुभन है अतएक- 
ज्ञानीकों व्यम करके आत्मश्यानका अभ्यास करना योग्य है। 





5५१०].  सारसमुश्नय ठोका। 


] ५ 
8958११$ 758 *।8 *ह न्छ् चछ कप ७५ हे 


चार गातका दुख सख। 


अनेकशस्त्वया प्राप्ता विविधा भोगसम्पद: 
अप्सरागणसंक्रीण दिवि देवविराजते ॥ १४१ ॥ 

'अन्वयाध-( अप्सगगणसंकी्ण ) देवियोसि भरे हुएं व 
( देवविरानिते ) देवोसे शोभायमान (दिवि) स्वगमें (ल्वया) तृने- 
( अनेकश: ) अनेक तरहसे (विविधा ) नाना प्रकार (भोगसम्पदः-) 
भोग सम्पदाएं ( प्राप्ता: ) पाई हैं । 

भागये-इस संसारमें अमण करते हुए है आत्मन्‌ ! तूने पुण्यके 
उदयसे जन्न देवगति पाई ओर स्वयमें देव पेदा.हुआ तब तेरी सेवा 
अनेक देवियोनि की व अनेक देव हाज्रीमें खड़े रहे। तुने स्व 
सरीखे मनोक्ञ भोगेक्नी वारत्ञार ओोगा है परु्तु तेरी तृप्ति नहीं हुईं।_ 
सू अबतक तृपातुर ही बना रहा । स्वगोमें इन्द्रियोके सुखोंकी हद , 
है उनको भी इस जीवने भोग है, परन्तु तृप्णा नहीं मिटी । 

पुनश् नंरके रोद्रे रोरवेउ्त्यन्तभितिदे । 

नानाप्रकारदुःखोंथेः संस्थितोडसि विधेबेशात ॥१४१॥ 

अन्वयार्थ-( पुनः च ) तथा ऐंसे ही ( अत्यन्त भीतिदे ) 
अतिशय भयानक ( रोरवे रौद्गे नग्के , रोरव नामके कष्टपद दकेमें 
 विवे: वश्चात्‌ ) ऋमोके वश ( नानाप्रकेरदु:खोधेः ) नाना प्रकारके 
दुःख-समहसे घिरा हुआ ( संस्थित: जमि ) तु रहा है । 

भावार्थ-जच तूने अधिक पाप बांधे तब तू नर्कमें दीधेक्राल 
तक रहकर नाना प्रकारके भयावक्र दुःखेोंके बीचमें पढ़ा रहा। वहां 
परस्पर नारकी एक दूसरेको कष्ट देते हैं | तीसरे नरक तक अछुर- 


चार गतिका दुःख छुंख | [१११२ 


कुमार जातिके देव जाकर नारकियोंको रड़ाते हैं.। वहां भूमि बढ़ी 
दु्गैधमय है, पवन कठोर है, पानी खा॥ है, वृक्ष काटिदार पत्रों 
रखते हैं। न्में कोई सामान सुखप्रद नहीं है। नरकीके नो दुःख 
शारूमें कहे हैं उनको सुननेसे ही मन कांप जाता है |. जिसको 
भोगना पड़ता है उसको वही जानता है या केवली भगवान जानते 
हैं। हिंपानन्दी, सपानन्दी, चोयानन्‍्द्री, १रिग्रहानन्दी जीव प्राय 
नरक जाते दैं। रौद्र ध्यानसे बेचना चाहिये।: यह नक्रेगतिका 
कारण है। 


तप्तेलिकमलीप पच्यमानेन यल्या । 
संप्राप्ते परम दुःख तहकुं नेव पायेते ॥ १४६ ॥ 
अम्वयाग-( तप्ततैलिकमलीपु ) गरम गरम - तेलके कढ़ा- 
ओऑमें ( पच्यमानेन ) पकाए जानेसे ( यत्त्‌ परम दुःखें ) जो महान 
दःख ( त्वया संप्राप्त ) तूने प्राप्त किया है ( तत्‌ वर्क नेव पायने ) 
उन दःखोंको कद्दा नहीं जा सक्ता 'है। । 
भावाये-नरकोंके दुःख बड़े२ भर्यकर हैं। गमे गर्म तेलके 
कढ़ाओमिं नारकीको पटक देते हैं। उनमें पचते हुए नारकीको 
भयानक कष्ट भोगने पड़ते हैं । उन दुःखोंको हमारे ऐसे भानवः 
कैसे वर्णन कर सक्ते हैं? उनका स्माण इस जीवको नहीं है। यदि 
वहांके दुःख स्मरण आजावें तो प्राणीको असहनीय दुःख हो। 
नानायंत्रेषु रोग्रेष पीड्यपानेन वहिना । 
दु।तह्ा वेदना प्राप्ता पूर्वकर्मनियोमत३ ॥ १४४ ॥ 
अस्तयाथे -( पूरकर्गेनियोगठः ) वें बंधे हुए व मो £ उदयसे 


११२ ] ट सारताुबय टीके! | 


( रैद्रेकु नानायंत्रेणु) भयानक नाना प्रकारके यंत्रों (वद्िना पीक्क- 
मानेन ) अमिकी आतापसे कष्ट पाकर ( दुःसहा बेदना प्राप्ता) 
दुःसह वेदनां ठुझ प्राप्त हुईं है | 

भावायें-तीत पापकमेके उदयसे नककमें: नारकीकों बढ़े 
गर्म यंत्रोमें पीकते हैं तब आगकी गर्मीसे उसको महान घोर कष्ट 
होता है भिसको कोई संस्तारी कह नहीं सक्ता । 

' विष्मृजपूरिते, भीमे पूतिशछेष्मव्ताकुले । 

भूयो गर्भगहे मातुर्देवाद्यातो5सि संस्थितिम्‌ ॥१४५॥ 

अन्वयार्थ-( देवत: ) वर्मो६ उदयसे (भूयः ) फिर इक 
जीवको ( विप्मून्नपूरिते ) विष्ठा और मृत्रसे भरे हुए (भीयपे) 
भयानक ( पूतिझेप्मबसाकुले ) पी। कफ चरबीसे पूर्ण ( मातुः ) 
माताके (गर्भगृद ) गर्भमें ( संस्वितिव यात: असि । ठहरकर 
समय विताना पड़ता है। 

भावाथे-इस भयानक संसारमें अमण करते हुए कभी यदि 
इस जीवने मंद कषायसे मानव अयु बांध ली तौ यह मनुप्य गतिमें 
आकर माताके गर्भगृहमें नी मासतक उल्टा रहता है। वह गर्भगृह 
नरकके समान है, मल मूत्रप्ते भत्त है, पी।, कक चबीमे पूर्ण है, 
छमियंगे भी भरा 3। ऐसे स्थानमें इस जीवक्ो उल्टा टंगना 
पड़ता है | माताके आहारसे इसका पालन द्वोजाता है। मानव 
गतिमें गर्भभें नी मास रहनेका बड़ा भारी कष्ट होता है। फिर 
जन्मते हुये घोर कष्ट होता है। मानवगतिके भी दुःख भयानक हैं | 
इष्टवियोग, अनिष्ट संयोग तथा तृष्णाके दुःश्च अधिकांश जीवोंफो 
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होते हैं। इसके सिवाय रोगादिकक्रे व दढ़िद्रताके व इच्छित. 
कतुक़ो न पानेके इत्यादि बड़े २ कष्ट होते हैं। 
तियंगतो च यद्‌ दुःखे प्राप्ते छेदनमेदने। । 
न शक्तस्तत्‌ पुपान वक्त जिद्वाकोटिशतेरपि ॥१४६॥ 
अन्वयाथ-( च तियेगाती ) तिरथव गतिमें ( छेदनमेदने: )' 
छेदनमेदनके द्वारा (यत्‌ दु:ख प्राप्त ) जो दुःख उठाए हैं (ततू ). 
उनको ( पुमान्‌ ) कोई मनुष्य ( जिद्दाकोटिशतैः अपि ) करोड 
जिद्दाओंओे द्वात भी ( वक्त न शक्तः ) कहनेको समथ.नहीं है । 
भावाथे-पशुगतिमें एकेन्द्रिय स्थावरोंके छेदनभेदनके दुःख 
विचारमें भी नहीं आसक्ते, पराधीनपने उनको सहने पढ़ते हैं ।' 
विकलत्रय जीव भी गर्मी, सदी, भूल, प्याससे व मानवेंके अनेकर 
आरम्भसे बड़े-कष्टसे प्राण देते हैं। पश्चन्द्रिय सेनी पशु मारणताडन, 
मधिऋ भार लादना, कठोर वचन प्रद्यरके, सबलद्वारा सताये जानेके- 
इत्यादि महान दुःख पाते हैं । 
संस्तो नारिति तत्सोख्य यन्न प्राप्तमनेकथा । 
देवमानवतियक्षु भ्रमता जन्तुनानिश ॥ १४७॥ 
अन्वयाथ-( तत्‌ सौख्य ) ऐसा कोई खुख ( संसतो ) इस 
संपारमें ( नास्ति ) नहीं है ( यत्‌ अनेक्धा ) जो अनेक तर 
(जतुना ) इस जीवने (अनिशे) रातदिन (देवम नवतियेञ्ु अमता ) 
देव, मानव व तियेच गतियोंमें अमते हुए (नप्माप्तें) न पाया हो! 
भाषाथ-नरकगतिमें तो दुःख है। दुःख है) पशु, मनुष्य व 
देवगतिमें कुछ सांध्षारिक खुख है. उस मुखको इस जीवने वारवारः 
(44 
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इन गतियोंमें जन्म ले ले कर पाया है ती भी उस छुखसे इसकी 
तृप्ति नहीं हुईं | 
चतुग्ग तिनिवस्धे5रिमन संसारे5त्यन्तभी तिदे । 
सुखदुःखान्यवाप्तानि श्रमता विधियोगतः ॥ १४८ ॥ 
अन्वयाथ-( अत्िन्‌ ) इस ( अत्यन्तभीतिदे ) महान भय- 
-दाईं (चतुर्गेतिनिबन्धे संसारे ) चारगतिमई संसारमें (विधियोगत:) 
कर्मोके उदयसे ( ऋमठा ) अमण करते हुए ( सुखदुःखानि' इस 
'जीवने अनेक्र खुख व दुःख ( अवाप्तानि ) पाए हैँ। 


भावार्थ -यह संसार अमणपमं है | दर्मोके डदयसे यह जीव 
वारबार नाक, पहु, मानव, देव इन चार गतियमें जाकर अच्छी 
-या बुरी गनेक पर्बा्योको धारण कर चुका है। निगोदसे लेकर नोग्रे- 
-वियिक्त तकके छरीर वसरवार घारण किये ओर छोड़े हैँ । कमी 
-कहीं दुख, कभी कहीं सुख पाया दै। दुःख भी कोई बचा नहीं जो 
न पाया है, सुख भी कोई ब्चा नहीं जो न पाया है। दुःखोंसे आकु- 
“छित रहा। सुखमें उन्मत्त हुआ, परन्तु तृप्त प्राप्त नहीं हुईं। तृप्णा- 
-रूपी रोग बढ़ता ही गया । 


वेराम्यकी आवश्यकता | - [ ५१५ “: 
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वबराग्यका आवश्यक्ता | 

एवं विधमिद कह ज्ञावात्यन्तविनश्वर॒म | 

“कर्थ न यासि: वैराग्यं घिगहतु तव जीवितम्‌ ॥ १४९ ॥ 

अन्वयाय-( एवं विर्ध ) इसतरद चारों गतियोंमें (अत्य-' 
न्तव्रिनश्वर्म्‌ ) अत्यन्त विनाशीक ( इदं कष्ट ) इस अप्रणके कष्टको' 
(ज्ञाला) जानइर (कर्थ वेराग्यं न.यासि) क्यों वेशाणक्ो नहीं प्राप्त 
होता है ! ( तव.ज़ीवितम्‌ .घिक्‌ .अस्तु) तेरे जीवनको घिक्कार हो । 

'भावार्थ-वह, जीवन धिकारने, योग्य. है, - जो .कष्ट द्वी कष्ट में 
बीते। मिथ्यादशन, मिध्याज्ञान व. मिथ्याचारित्रके वशीभूत होकर इत्त 
जीवने जन्म मरणके घोर कष्ट पाए। सर्वेतरह दुःख व सुख भोगे, 
परन्तु कमी भी ,संतोष. व सुख शांतिका लाभ नहीं किया ।. जीवन 
असार ही बना रहा। वृथा ही जीवनकी .यात्राएं बीतीं। अपने ही 
भीतर जो सच्ची सुख शांति भरी है, , उसको प्राप्त कहीं .किया। 
कमौकी पराधीनतामें .दुःख ही दुःख भोगे । जिन. असार सुखोंको 
चारबार परीक्षा . करके 'देख..लिया. गया कि ग्रह-उप्राय-इच्छा्ोके 
रोगोंके शमनका नहीं है, .फिर भी..यह मुख इन, निरथंक उपायोंसे 
बैराग्य- भाव नहीं रखता-ओर सच्चे सुखका उप्राय नहीं, करता. है; जो 
अपने ही पास है। 

जीवित विद्यता.तुल्यं संयोगाः-स्वप्नसल्रिभा। । 

न्ध्यारागसप; स्नेह! शरीरं तृणविन्दुबत्‌ ॥ :१५०,॥ 
. अन्वयार्थ-( जीवित विद्युता तुल्यं ) यह जीवन तो, विज्ञदीके 

अमत्कारके समान क्षणमंगुर है। ( खवम्नसन्रिमाः मके 
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संयोगके समान द्वी, कुट्म्बादिका संयोग है (संध्यारागसमः स्नेह: ) 
जगतके प्राणियोंके साथ स्नेह संध्याकी छालीके समान है (तृणबिन्दुबत्‌ 
शरीर) तिनके पर पड़ी हुईं ओसकी बिंदुके समान शरीर पतनशील है। 

भावाये-यह थृढ़ प्राणी जिन जिन पदाथोें मोह करता है 
थे पदाथे सब नाशवंतः हैं ।, जीवन इतना सत्युके मुखमें है. कि मालुम 
नहीं किस समय मृत्यु जीवंनको चवा डाले। जिनर स्त्री, पुत्र, 
मित्रादिके संयोगसे हम जबड़े राजी होते हैं, व अपनेको बहु कुट॑म्बी 
समझते हैं, वे द्दी देखते २ विला जाते हैं तब ऐसा ही भान होता 
है कि मानो रकप्में ही द्ली पुत्रादिको देखा हो । किसीसे स्नेह हो 
वह जरासी देरमें विछा जाता है। उसकी इच्छानुस्तार वतन न कर- 
नेसे ही वह बैरी होजाता है। जैसे-संध्यासमयकी राढी अवश्य विला 
जाती है। तिनकेके ऊपर रखी हुईं बूंदके गिर जानेका सदा ही 
खटका रहता दे वेसे ही इ8 शरीरके गिर पडनेका व रोगी होजा- 
नेका सदा ही खटका रहता दै। ह 

शुक्रचापसमा भोग; सम्पदो जलूदोपमा; 
योवन जलरेखेब सर्वमेतदशाखतम्‌ ॥ १५१ ॥ 

अन्वयार्थे-( भोगा: शक्रचापसमाः ) वे इंद्रियोंके भोगने योग्य ' 
पदाथ इन्द्रघनुषके , समान देखते २ नष्ट होजाते हैं। ( जलदोपमाः 
सम्पद: ) मेघोंके विधटनेके समान सम्पत्तिगं भाग जाती हैं ( जल- 
रेखा इव यौवन ) पानीमें खींची हुईं रेखा जेसे तु्ते मिट जाती है 
बेसे योवन शीघ्र मिट जाता है ( एत॒तू सेवे भशाश्रतम्‌) यह सर्व 
संसारकी माया नाशवन्त है। /' ' ' 


भावाथें-अज्ञानी प्राणी जिन २ पदाथोौको स्थिर मानकर 
निश्चिन्त होकर घमसाधनसे विमुख रहता है वे सब पदाथ बिलकुर 
नाशवंत हैं । भोग इन्द्रधनुषके समान हैं, सम्पत्तियें मेघके समान जाती 
हैं, योवन जलकी रेखावत क्षणिक है, ऐसा जानकर बुद्धिमान प्राणीको 
उचित है कि वह भोगोंमें लिप्त न हो, धम्पत्ति पाकर उन्मत्त न हो, 
युवानीका गे न करे, किंतु इन सबको नाशवंत जानकर अपने 
फल्याणमें कुछ भी प्रमाद न करे-निरन्तर घमे साधन करके 
जआात्माका हित करे। 

समानवयता दृष्ठा मृत्युना सपशीकृता; | 

कथ चेतश समो नाहिति मनामपि हितात्मन; ॥ १५२॥ 

अथे-यह छोक भशुद्ध माद्धम होता है। अतएव इसका भावार्थ 
म्रात्र लिखा जाता है। मरणने सबको समान देखकर अपने वश 
कर लिया है। जर्थात्‌ मरणके सामने कोई छोटा, बड़ा नहीं है । 
घालक, युवान, इंद्ध सर्वे ही मरणके आधीन हैं। मरनेका कोई 
निश्रय नहीं है । जतएवं अपने जात्माके दितमें मन नहीं रुगता 
है यही भाश्रर्यफी बात है। जब मरणका निश्चय नहीं है तब जात्माके 
हितमें कुछ भी ढील न करनी चाहिये। ' 

सर्वाशुचिमये काये नावरे व्याधिपीडिते। 

को हि विद्वान रति गस्‍्छेचस्पारित श्रुतसगमश ॥१०३॥ 

अन्वयाथे-( यरय .अ्रतसंगमः अर्ति ) जिसे किसीको शासत्र 
ज्ञानका समागम है ( कः हि विद्वान ) ऐसा कोन विद्वान है जो , 
€ व्याधिपीडिते ) रोगोंसे पीड़ित (सर्वे अशुच्िमये ) सर्वे तरह 
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अपवित्र '( नश्वरे ) व नाशवंत ( शरीरं ) शरीरमें ( रतिं गच्छेत्‌ ) 
आसक्त होगा ! 

भावषाथे-शात्रोंको पढकर जिसने शरीर और आत्माका ठीकर 
स्वरूप जाना है व तत्वोंका मनन किया है वह विद्वान भूलकर भी 
इस नाशवंत व अपवित्र-रोगोंसे पीड़ित शरीरमें रति न करेगा । वह 
इस शरीरके बंधनसे ' छूटना ही चाहेगा। अतएुवं अपने आत्माके 
हितसें जरा भी प्रमाद नहीं करेगा। विद्वान वही है जी विचार- 
पू्वेक कार्य करे । 


चिरं सुपोषितः कायो भोजनाच्छादनादिभिः | 

विकृति याति सोउ्प्यन्ते कास्था बाह्मेषु वरतुपु ॥१५४॥ 

अन्वयार्थ-( भोजनाच्छादनादिभिः ) भोजन वद्धादिसे ( चिरं 
सुपोषितः ) चिरकारू तक भले प्रकार पालन की हुईं ( कायः ) यह 
काय रबखी जाती है (सः अपि) ऐसी यह काय भी ( अस्ते ) अत्तमें 
या मरणके समय ( विक्धर्ति याति ) विकारको प्राप्त होजाती दै 
बिगड़ जाती है, अपने वश नहीं रहती है। ( बाह्षेषु वस्तुषु ) बाहरी 
पदार्थो्में तब क्या ( आस्था ) विश्वास किया जावे। 

भाषाथे- स्ली, पुत्र, मित्र, धन, धान्य, मकान, नोकर, वर्ादि, 
रुपया, पैसा आदि सब पदाथे बिलकुर अपनेसे भिन्न हैं तथापि 
उनका सम्बन्ध इस शरीरसे ही है। जिस शरीरके साथं आांत्मा रात 
दिन रहता है व जिसे वह रातदिन भोजन, वल्ल देकर पालता है, 
बड़ी भारी सम्हाकू रखता है, शरीरके पीछे घ्मेकायेमें भी हानि 
पहुंचा देता है वही शरीर अंतर्में अपनेको छोड़ देता है.।.जब वह 
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शरीर द्वी अपना नहीं रहता है तब बाहरी पदाथौपें क्या विश्वास 
किया जाबे कि वे अपने रहेंगे। भर्थात्‌ इस जात्माका कोई साथी 
संगी नहीं है। एक अपन! पाला हुआ धमे है जो हरजगह सहायी 
होता है। इसलिये शरीरके पीछे आत्महित न करना बड़ी भारी- 
मृढ़्ता है। 

नायातो वन्धुमिः साध न गतो वस्धुमि। सम॑ | 

रथेव खजने स्नेहों नराणां मृढ़चेतप्ताम ॥ १५५ ॥ 

अन्वयाय-( वन्घुमिः साद्ध न आयात: ) यह जीव अपने भाई 
बन्घुओंके साथ२ नहीं जन्मता है (न वन्धुमि: सम गतः ) न बन्धु- 
ओके साथर मरता है। ( मृढ़चेतसाम्‌ नराणां ) मृढ़ बुद्धि मान- 
वोंझा ( स्व॒जने स्नेहो ) अपने बन्धु रिहतेदारोंमें स्नेह (ब्था एवं ): 
वृथा ही है। 

भावा्थ-जो कोई मूढु प्राणी हैं, जिनको अपने आत्माके र- 
भावका व उसकी भिन्न सत्ताका विश्वाप नहीं है वे रातदिन स्त्री 
पुत्र मित्रादिके स्नेहमें पागल रहते हैं.। वे इस बातको भूल जाते हैं 
कि हरण्क जीव भिन्नर ही पेदा होता है, मिन्नर ही मरता है। न. 
कोई किसीके साथ जन्मता है, न कोई किप्तीके साथ मरता है।' 
तथा एक :कुटुम्बमें कोई .जीव न किसे कोई पशुगतिसे कोई मानव 
गतिसे कोई देवगतिसे आता है। तथा अपने पाप व पुण्यके अनुसार' 
कोई किसी गति कोई किसी गतिमें- चला जाता है। किसीके साथः 
किपीका कोई चिर्कालका सम्बन्ध नहीं है। एक कुठम्ममें रहते हुए 
भी सब कोई स्वार्थथश ही एक दूसरेसे स्नेह करते हैं। इसलिये 
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ज्ञानी प्राणी इन दुटुम्बीजनोंके पीछे अपने जात्माके द्वितकों कभी 
नहीं मूलते हैं। जल्में कमलवत अल्प्ति रहते हुए अपने आत्मोद्धा- 
“में सदा साववान रहते हैं । 
जातेनाव इयमतेव्य प्राणिना श्राणघारिणा । 
अत; छुरुत पा शतक पते बन्धुजने बुधाः ॥ १४६ ॥ 
अन्वयाथ-दआाणपारिणा प्राणिना) प्रार्णोक्रीं धरनेवालय प्राणी 
( जातेन ) जो जन्मा है ( अद्श्यम्‌ मतेव्यं) उसे अवश्य मरना पड़ेगा 
(अतः ) इसलिये (बुधाः) बुद्धिमान जन ( वन्धुजने ) बन्धुजनके 
< झते ) मरनेपर ( शोक मा कुछ्त ) शोक नहीं करते हैं । 
मादाथ-शरीर एक प्रदेशके घरके समान है, उससें प्राणी 
अपनी अध्युमे अधिक्न नहीं रह पत्ता है। जन्मके पीछे अवश्य .मरण 
है, मरणसे कोई बचा भी नहीं सक्ता है तब किसीके मरनेका शोक 
ऋरना वृथा ही है, कुछं लाभ नहीं होता है। ज्ञानी नन अपने कुटु 
योप्ति प्रयोश्न वश्च स्नेह रखते हैं ।. अतृणव उनके संयोगमें हे 
स्व उनके वियोगमें विधाद नहीं करते हँ--समभाव रखते हैं। 
आत्तमकायेपरित्यज्य परकार्येघु यो रतः । 
. प्रमत्वरतचेतर्क: स्वह्वित अशमेष्यति ॥ १७५७ ॥ 
अन्याय - ( यः ) जो कोई ( आत्मकाय ) अपने आत्माके 
'हितका काम (परित्यज्य) छोड़कर ( ममततरतचेतरक: ) चित्तर्में मम- 
त्ताभावमें लीन होकर ( परकार्येपु रतः ) दूसरोंके कार्यों ही रत हे 
जाता है ( खह्दितं ) वह भपने जात्महितको ( अंश एप्यति ) नाम 
कर देगा | 


वेराग्यफी आवश्यक्ता । [ १२११ 
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भादार्थ-जो कोई शरीरका व कुटुम्बकरा मोही बनकर रात- 
दिन शरीरकी व कुटुम्बकी चिंतामें असित हो उन्हींके कार्योमें लीन 
होनाता है और अपने आत्माका उद्धार जिस धर्मसेवनसे होता दै 
उसको बिलकुल ध्यानमें नहीं लेता है वह अपना आत्मकल्याण न 
करता हुआ संसारमें पापके भारसे कष्ट पाएगा, परन्तु जो विवेकी 
भात्महितको करता हुआ परोपकार बुद्धिसे परका भला करता है 
वह अपनी रक्षा कर सकेगा | 
सहित तु भपेज्तान चारित्रं दशन तथा । 
तप; संरक्षण चेव स्ेविज्चिस्तदुच्यते ॥ १५८ ॥ 
अन्वयार्थ-( स्वहितं तु ) अपने आत्माका हित तो ( दरने 
तथा ज्ञान चारित्र चेब तपः संरक्षण) सम्यम्दशन, सम्यम्शान, 
प्रम्यकूचारित तथा तपकी रक्षा ( भवेत्‌ ) से है ( तत्‌ ) इस चातको 
( सर्वविद्धिः उच्यते ) सर्वज्ञोंने कहा है। 
भावाथ - सर्वज्ञदेवने मलेम्रकार जानकर यह उपदेश किया दै 
कि सम्यरदशन आदि चारों आराधनोंक्ा वारवार विचार करना 
चाहिये व इनफा सेवन करना चाहिये। यही घमेसाधन है । इसीके 
प्रभावसे भावोंकौ शुद्धि होती है जिससे कर्मोका संबर व कर्मोकी 
निजरा होती है, यही मोक्षका उपाय है। इनके आराधनसे वर्तमानें 
भी जीव सुखी है व भागामी भी सुख पाएगा । 
सुखसंभोगसंघूढा विषयास्वादलूम्पटा; 
खहिताद अ्रेशमागत्य ग्रहवास सिपेविरे |॥१५९॥ , 
अन्वयाय-( सुखसंभोगसंमृदा ) जो प्राणी इन्द्रियोंके खुखोंके 


२१२२ ] सारसप्रुबय टीका | 


धछ्। (87 ७१३ ।7३ 3क१7३87877872!082) 8776):909 79 ३838 3७ (कह )१७६४श॥0 8 4ह१68]78 978१087!8 ६ हं।:8:9 8 8*$ | के हत 


भोगमें मुढ़ हो जाते हैं व (विषयास्वादुरूम्पटा: ) विषयोंके स्वादमें 
लग्पटी होजाते हैं वे साधु हो करके भी ( स्वहितात्‌) अपने भात्माके 
हितसे ( मुँश आगत्य ) अष्ट होकर ( गृहवास ) गृहस्थके नीवनको 
( सिपेविरि ) सेवन करने लगते हैं । 

भावाथ-आत्माका हित आत्मानंदका प्रेम व विषय्योसि वेराग्य 
है इसीसे मुक्तिका लाम होता है। साघधुपदको इसीडिये धारण किया 
जाता है कि निश्चिन्त होकर जआत्मध्यान व शाख मनन करके 
आत्माकी उन्नति की जावे और कमोकी निजरा की जावे, परन्तु 
यदि कोई साधुपदसमें रहते हुए मिथ्यात्वके उदयसे विषयोंका लंपटी 
होजावे व सांसारिक सुर्खोक्रा मोही होजावे तो उसका साधुपद भ्रष्ट 
होजाता है । ओर उसे फिर उसी ग्ृहस्थकोी अहण करना पड़ता है 
जिसे त्याग किया था | अर्थात्‌ फिर वह साधारण मानव होकर 
अपने मानव जन्मको नष्ट कर देता है। 

वियोगा बहवो दृष्टा द्ृव्याणां च परिक्षयात्‌ । 
तथापि निधृंणः चेत+ सुखास्वादनरूम्पट; ॥१५६०॥ 

अन्वयाथे-( द्वव्याणां च परिक्षयात्‌ ) घवादिके नाश हो 
जानेसे (बहवः वियोगा: दृष्टा)) बहुतसे वियोग प्राप्त दिखलाई पढ़ते 
हैं (तथापि) तोभी ( निश्वेणः चेतः) भोगोंसे घृणा न करता हुआ 
(सुखास्वादनलूम्पट: ) इन्द्रिय सुखके स्वादमें रूम्पटी होनाता है। 

भावाथ-इस जगतमें भोग सम्पदाएँ स्थिर नहीं रहती हैं । 
पापके उदयसे बहुतोंकी घनादि वस्तुएं नाश होजाती हैं तब उनको 
इष्टवियोगका-वड़ा कष्ट होता है। वे दुःखोके सागरमें- डूब जाते हैं । 


वराग्यकी आवश्यक्ता। [ ११३ 
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'यह संप्तार संयोग वियोगरूप है। सम्पदा स्थिर नहीं रह सक्ती है, 
योवन भधिर है, शरीर क्षणिक है, यक्रायक्र मरण भाजाता है । प्राणी. 
विषयोंकी तृप्णाको लिये हुए मर जाता है, स्वप्नसम क्षणमंगुर भोगोंका, 
मोह महान दुःख़दाई है, ऐसा जानकर भी अज्ञानी प्राणी इनसे घृणा 
नहीं करता है और फिर भी उन्हीं नाशवेत अतृप्तिकारी विषयोंके 
स्वादमें लूम्पटी बना रहता है, जिससे अपने दोनों छोऋ बिगाड़ता दै। 
यथा च्‌ जायते चेत+ सभ्यकृश॒द्धि सुनिभछाम्‌ | 
तथा ज्ञानविदा कार प्रयत्नेनापि भूरिणा ॥ १६१ ॥ 
अन्वया्थ-( ज्ञानविदा ) ज्ञानीको ( यथा च चेतः खुनिम्म 
राम्‌ सम्यक्‌ शुद्धि जायते ) जिम्नतरद यह मन निर्मल होजावे व 
भले प्रकार आत्माकी शुद्धि होनावे ( तथा भूरिणा प्रयसत्नेन अपि 
कार्य ) उसीतरद्द बहुत प्रयत्न करके भी आचरण करना चाहिये । 
भावाये-जो आत्माका सच्चा हित करना चाहें उन ज्ञानिः 
योंको उचित है कि अपने मन, वचन, कायका वर्तेन इस तरहका रखें 
जिससे मनमें विषयलम्पटताका मेल -निकक जावे। इस स्वप्तसम 
संसारसे वैशग्य होजावे व आत्माके ध्यानका व भात्मोद्धारका ऐसा 
प्रेम होजावे जिससे आत्माका कम मैठ के और यह शुद्धिके 
मार्गपर आरूढ़ होता चला जाबे | मानवजन्मका यही सार है जो 
इस आत्माको संसारकी पराधीनतासे बचाकर स्वाधीन किया जावे । 
विषयोंकी लम्पटता अनेक अनथौमें पटकनेवाल़ी है। ग्रहस्थ भी 
धर्म, अर्थ, काम पुरुषाथोका साधन नहीं कर सक्ता दै। गृद्द त्यागीके 
साधनमें तो विषयरूस्पटता वेरीपनका काम करती दै । 


१२४७] .. सासस्षमुश्चय टीका। 


॥8॥879॥॥2॥9॥8 0|0॥8॥/8॥॥9776।079|9॥997)9448#/॥9!9 [!94॥ 8।889/8॥88]9॥8]9#(980879।8!8|48॥9॥9!08|9।#॥98%$ 


विशुद्ध मानस यस्य रागादिपिरूवणितम्‌ । 
संसाराग्य फछे तस्य सफल समुपस्थितम्‌ ॥१६२॥ 
अन्पयाधे-( यत्य ) जिसका ( मानस ) मन ( रागादिमिल- 
पजितम्‌ ) रागादि मेलसे रहित ( विशुद्ध ) शुद्ध है (तस्थ ) उसीके 
( संसाराग्यं फल ) इस जगतमें मुरुष फल ( सफल ) सफल रूपसे 
( समुपस्थितं ) प्राप्त हुआ है । 
भावाथ-इस जगतमें उसी मानवका जीवन सफल है जो 
क्षपने मनको राग्ादि भारवोत्ति दूर रखके आत्माके स्वभावके चिंतव- 
चसे उसे शुद्ध करता है, वीतराग व समभावरूप परिणामोंमें अप-' 
नेको जोड़ता है। क्योंकि सरागता कर्मवन्ध करनेवाली है, वीतरागता 
कर्मबन्ध क्षय करनेवाली है। मोक्षका यथाथे यत्न करना ही इस 
संसारमें जन्म लेनेका मुख्य फल है। ज्ञानीको निरंतर समभाव 
शखकर शुद्धात्म चिन्तवन करना योग्य है। 
संसारध्वंसने हीई धतिमिन्द्रियनिग्रहे । 
कपषायविजये यत्ले नाभव्यों रूब्धुमंहति ॥ १६३॥ 
अन्वयाथ-( अभव्यः ) अमव्य जीव ( संसारध्वंसने हीष्ट ) 
पंसारके नाशमें प्रेम, ( इन्द्रियनिग्रहे धृर्ति ) इन्द्रियोंके जीतनेमें 
धैये ( कषायविजये यत्नं ) कपायोंके विजयमें यतन (हरि लब्धुं न 
अहेति ) निश्चयसे नहीं कर सक्ता है-उसके योग्यताका अभाव है। 
भावाथ-अभव्य जीवके इतना तीत्र मिथ्यात्न तथा अनंतानु- ह 
जंघी कपषायका उदय होता है कि उसकी रुचि सांसारिक सुंखोंसे 
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नहीं दृटती है। वह इन्द्रियसुखका ही प्रेमी होता है। फिर यह केसे 
संभव होसक्ता है कि वह अभव्य जीव संसारके नाशमें प्रेम करे, 
पांच इन्द्रियोंकी रोक ले तथा क्रोधादि कपायेंक्रे जीतनेका उद्यम 
कर सके। यद्यपि भव्य अभव्यकी पहचान सर्वेज्ञके ज्ञानगोचर है, 
तथापि भिसकी कुछ भी प्रीति धर्मसे हो व संसारसे कुछ वैराग्यः 
हो तब अपनेको भव्य जानकर इन्द्रियकपायोंके विजयका यत्न- 
करते ही रहना चाहिये । 


एतदेव परं ब्रह्म न विन्दन्तीह मोहिनः । 

यदेतचित्तनमल्यं रागद्ेघादिवजितम्‌ ॥ १६४ ॥ 

अन्चयार्थ-( ब्रत्‌ एतत्‌ ) जो यह ( रागह्वेषादिवर्जितस्‌ ) 
गद्देधादि रहित ( चित्तनेमेह्य ) चित्तकी निमेलता है ( एतत्‌ एवं ' 
परें त्रक्म ) यह ही परआह्मका स्वरूप है ( इद मोहिन: न विन्दन्ति ) 

से जगतमें संसारके मोदी जीव इन बातकों नहीं अनुभव करते हैं 

इसीसे संसतारमें अमते हैं । 

भावाथ-आप आत्मा ही परमात्मा अह्मस्वरुप है, मोहनीयकर्मके 
उदयसे इसमें रागद्वेष मोह विकार होरहे हैं। यदि उनको हटा दिया 
जावे तो भावेमें वीतरागता झलक जावे । वीतरागता वह निमेलत्रा 
है भिससे परब्नझका दशन होता है जेसे पवनके क्षोभसे रहित निर्मेल 
समुद्रके जलमें पड़ा हुआ पदार्थ दिखता है, इसीतरह शुद्धनिश्चय 
नयके द्वारा सर्व जीव मात्रको एकरूप शुद्ध देखना चाद्िये। इसी 
अभ्याससे रागद्वेष मिटेंगे व वीतरागता बढ़ेगी तब आत्मध्यान सदद- 
जमें सिद्ध होगा और वह सब केमे काटकर पंरमात्मा, होजायगा। 


१२६ ] सारंसप्रुध्यय टीका | ,.., 


तथानुष्टेयमेतद्धि पंडितेन हितिषिणा | 

यथा न विक्रियां याति मनो5त्यथ विपत्खपि॥१६५॥ 

अन्वयार्थ-( हितिषिणा पंडितेन ) भात्महित वांछक पंहितका 
कतेव्य है कि ( विपत्स्वपि ) विपत्तियोंके पड़नेपर भी ( यथा मनः 
अत्यथ विक्रियां न याति ) निसंतरह मनमें क्षतिशव करके विकार 
न पैदा हो ( तथा एतत्‌ हि अनुप्ठेयत्र ) इसतरह ऐसा ही जाचरण 
'करना चाहिये । 

भावार्थ-भेदविज्ञानी .विवेकी जात्महितैषी विद्वानंको उचित 
है कि वह अपने मनका ऐसा साधन करे कि उसमें राग द्वेषका 
विकार पेदा नहो। शत्रु मित्र, सुख दुःख, निन्दा प्रशंसामें 
-समभाव रखे । यदि उपसगे पड़े, संकट जाजावे, अपने प्राणोंक्रा 
घात भी होता हो तो भी मनमें क्रोध या द्वेषभाव पेदा न हो । सर्वे 
अच्छी या बुरी अवस्थाओंका कारण अपना ही बांघा हुआ पुण्य व 
-पापव मे झा उदय है, अन्य मात्र निमित्त कारण हैं, ऐसा जानकर 
सर्व अवस्थाओंपें समभाव रखना चाहिये । जितनी २ सहनशीलछता 
-बर्ती जायगी सतना २ मन दृढ़ व क्षमाशीकू बनता जायगा। 
जुद्धात्माके मननका अभ्यास प्राणीक्रो क्षमावान बनाता है। मोक्षमार्गी 
साधु ऐसी ही उत्तम क्षमा पालते हैं।. 

धन्यास्ते पानवा लोके ये च प्राप्यापदां पराम्‌ | 

विक्रृति नेष गच्छन्ति यतस्ते साधुमानसा। ॥ १६६ ॥ 

अन्वयाथ-( ये च ) जो कोई ( पर आपदां प्राप्प ) कठिन 
भारी आउत्तिकों पा करके ( विक्॒र्ति नेव गच्छन्ति ) अपने भावोंमें 
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समताके प्रतापसे विकार नहीं छाते हैं। ( ते मानवा लोके धन्याः ) 
वे मानव इस लोकमें धन्य हैं (यतः ते साधुमानसा: ) इसका 
कारण यही है कि उनका. मन साधुवृत्तिमें आगया है। 


भादाथ-मनको साधनेसे, वारवार वीतरागताक़ा अनुभव कर- 
नेसे वही जादत पड़ माती है जिससे मन क्षमाशील बना रहे। 
चास्तवमें वे संत पुरुष धन्यवादके योग्य हैं, परम प्रशंसनीय हैं जो 
तीत्र संकटेंके पड़ने पर भी कर्मोदुय विचारकर समभाव रखते हैं। 
मोक्षार्थीको प्रयत्न करके भाव अई्साका भले प्रकार: अभ्यास 
करना योग्य है। 

संक्ेशो न हि कतेज्यः संकेशो वन्‍्धकारण। 

शेक्केशपरिणामेन जीवो दुःखस्य भाजनम || १६७॥ 

न्वयाथ-(संक्केशः न हि कर्तेन्‍्यः ) संक्ेश भाव॑ नहीं करना 

चाहिये ( संक्लेशः बन्धकारणं ) संक्लेश भाव कमेवंधका कारण है 
( संक्लेशपरिणामेन ) संक्लेश * भाव ( जी।: ): यह जीव ( हुःखत्प 
भाजनस्‌ ) दुःखोंक़ा पात्र होता है। 

भावाधे-दुःखिंत पेरिगाम या अःतैध्यान करना उचित नहीं 
है। इन भारषोप्ति कुछ लाभ नहीं -ऐता है। वर्तगानमें मानसिक दुःख 
होता है। शरीरका रुंधिर सूखनेसे शरीर निर्बेछ होता है । लोकिक 
कोयोमें उपयोग नहीं छगत' है! अस ॥वे-नीय आदि अशुभ प्रर्ृ- 
तियोंझा बन्ध होता है, जि उसे पःलो 5में भी दुःखोंको भोगना पड़ेगा। 
दुःखोके कारणेकि दोनेपर जपने ही किय्रे,हुए पापरमोक्ो याद करना 
चाहिये । जिनके उदयसे दुःख हुआ है' उस दुःखको संतोषपूर्वेक 
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भोग लेना चाहिये, तब पिछला कम झड़ जायगा व नवीन बन्ध ने 
होगा या क्षति अढप होगा। ह 


संक्रेशपरिणामेन. जीव: प्राम्मोति भूरिशः । 
सुप्रहव कर्मसस्वन्ध म्कोटिषु दुःखदंग ॥ १६८ ॥ 


अम्वयाथ-( संक्षेशपरिणामेन ) स्क्रेशमावसे (जीव: ) यह 
जीव ( भवकोटिषु दुःखदम ) करोड़ों जन्मोमें दुःख देनेवाला ( सुम 
दृत्‌ कमसेम्बन्ध ) बहुत अधिक कमेके बन्धकों ( भूरिशः ) बहुत 
वार (प्रप्मोत्ति) करता है। हे 


भावार्थ-जब्र परिणाम दुःखित होते हैं तब बड़ अशुभभाव 
उस समय तीव्र कमेक्रा बन्ध .कर-देते हैं, उन कर्मोके उदयसे जन्न 
फिर दःख होता है तब फिर संक्केशभाव करता है फिर भी. तीत्र 
फर्मबन्ध करता है | इसतरह कमबन्धकी श्रृंखला व दुःख भोगनेकी : 
अंखका करोड़ों जन्मोतक चली जाती है । विना, सम्यन्दशनके लाभके , 
इन भावोंका छूटना कठिन है। मिथ्यारष्टी विषयातुर, होता हुआ-; - 
अधिकतर संक्केशभाव करता रहता है । उसके परिणाम अशुभ रहते 
हैं। जब वग़ कदाचित कोई धप्यका काम भी करता. है तब भी उसकी - 
भावना निदान आतेध्यानकी रहती है। जीवोंके तीन प्रकारके भाव 
होते हैं संक्रेशमाव, विशुद्धमभाव व शुद्धभाव । संक्षशमार्वोक्ो अशु 
भभाव कहते हैं जिप्तसे पापका बन्ध होता है | विशुद्धभावक्ो शुभ 
भाव कहते हैं जिससे पुण्यत्रन्ध होता है। शुद्ध भाव कर्मोझा नाश . 
हैं. ज्ञानी जीवको संक्षेशभारवोत्ते अपनेको बचाना चाहिये 


'ित्तरत्नमप्तक्लिए पहतामुच्में धनम्‌ । 
येन सम्प्राप्यते स्थानं जरामरणब्मितप॥ १६९ ॥ 
अन्वयार्थ-( असंक्िलिष्ट चित्तरत्न ) संक्लेशरहित शांतचित्त 
(.महतां .उत्तमं धन॑ ) महान पुरुषोंका उत्तम धय है ( येन ) जिसके: 
द्वारा ( ज़रामरणबजितम्‌ स्थानं ) जरा मरणप्े रहित स्थान (सम्मा-- 
प्यते ) प्राप्त होता है | 
भाव्ारथ-जित महान पुछुषोंने संहेश भावडी त्यागकर शांत 
भाव रख़नेका: अम्ग्रास किया है, जो दुःखर्में व सुक्षमें समताभाव 
रखते हैं उनको क्रमोंक्री नि१र। अधि+ होती है व नवीन कममबंध' 
बहुत थोड़ा होता, है. जि +का फल यह' होता है कि वह सब कम- 
बंधते छूटकर जन्मजरामरण रहित अवबि शी मोक्षादको प्राप्त कर 
लेते हैं। समताभावर वर्तमातमें भी सुख देता है व उससे आगामी भी:' 
सुख होता.'है | 
सम्पत्तो विस्मिता नेव विप्रतो नेव दुःखिताः। 
पहतां लक्षणं ह्ेजुतन्न तु द्रव्यूसपागप॥ ॥ १७० ॥ 
स्वयाथे-(.एतत्‌ हि) मद ही (महतो छक्ष्णं ) मझन 
पुरुषोंका लक्षण है: किये, ( सग्पत्ती । ८नसम् दा हो ने।र । विध्िता * व) 
कभी भी घमंड नहीं करते हैं ( वितत्ती ) व आ।त्ति रुंकट पइनेपर 
( नैव दुःखिता: ) कभी दुःखित नहीं होते हैं : द्रयामाग्मः न तु ) 
बेवल धनका काम महान पुरुशेंका लक्षण नहीं है। 
'भावाथे-बड़े आदपी उनको नहीं कहन चाहिये जो मांत्र 
धनकरे. स्त्रामी हैं-। वेप्ही जगतमें :म.न्॒वी। व मात प्र.णी हैं जिनझः” 
& 
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आत्मा उदार है, जो संपत्ति व विपत्तिमें समभाव रखते हैं, घनादि 
'परिग्रहकी वृद्धि होनेपर न तो वे धमंड करते हैं, न कोई आश्चय 
करते हैं। ये धनादि पुण्य कर्मरूपी वृक्षके फल हैं| पुण्य कर्मका 
डदय सदा एकसा नहीं रहता है। घनादिका समागम क्षणिहऋ है। 
-इस्तीतरह यदि तीत्र दुःख आजाते हैं. तब भाकुछित नहीं होते हैं । 
-तब भी यह ही विचार करते हैं कि यह पापकर्मोका उदय है। 
जिन पापकमौको मेने बांधा था, अपनी करणीका फल मुझे सम 
-भावसे भोग लेना चाहिये । तथा ये पाप व इनका उदय भी क्षणिक्.- 
है- सदा रहनेवाला नहीं है | संक्रेशभाव करने पर भी दुःखोंसे छुट- 
कारा नहीं होगा। ऐसा जानकर महान्‌ पुरुष सम्पति व विपत्तिमें 
-समभाव या शांतभाव रखते हैं। जिससे वे इप्त लोकमें भी सुखी 
रहते हैं व परलोकर्मों भी सुरूके भाजन होते हैं, उनको पुण्य कर्मका 
बन्ध शोता है। वे ही मत्तन पुरुष हैं जो समभाव या शांततभावके 
-स्वाभी दैं। मात्र धनवान छोग * हा नहीं कहे जासक्ते हैं। 
आपत्सु सम्पृतन्तीषु पूवेव मैं नियोगठ३ । 
शोय्यमेव पर रण न क्तातुशोचनस्‌ ॥ १८१ ॥ 
अखयाशे-( पूवकर्मनियोगत: ) पुवेतर मेके उदयसे (आपत्सु 
स्म्पतन्तीपु) अ पत्तियोके अ ज.नेपर (शोये एव पं ज्राणं) दृढ़ता ही 
प्माक्षक है .अनुशोचन्म्‌ र॒ क्त। वारवार शोच करना डचित नहीं है 
भावार्थ- जेमे मेरुपर्बत प्रलयकालकी पत्रन चलनेपर भी. अपनी 
€ तऊ्नो नहीं त्यागता है, हड़ रहनेसे उन पवनके आक्रपर्णोको 
स्जीत, लेता है, बेपे ही महान (रुप अपने ही बांधे हुए पापकर्मके 


रज्हैँ 


उदयसे प्राप्त आपत्तियोंके पड़नेपर अपने मनको दृढ़ व साहसी व 
वीर. भावयुक्त रखते हैं, जिससे वे संकृटोंकों वीरतासे सद्द लेते हैं। दे 
वारवार शोच करके दुःखित परिणाम नहीं करते हैं। यह क्षमाभाव 
या सहनशीलभाव उनके जीवनको साहसी बनाता है । 


.* विशुद्धपरिणामेन शान्तिभवति स्वेतः । 
* संकछिष्टन तु चित्तेन नास्ति शान्तिभवेष्वयि ॥१५७२॥ 
अन्वयाथ-( विशुद्धपरिणामेन ) निर्मेल भावोंत्ति ( स्वतः 
शान्ति: भवति ) सर्वे तरफसे शान्ति रहती है संक्ल्ट्टेन तु चित्तन) 
बरनन्‍्तु संब्लेश परिणामोंसे ( मवेपु अपि) भवभवर्णें. भी (शान्ति 
नास्ति ) शान्ति नहीं मिल सक्ती है। 
भावाथ-निर्मल भावोंसते यहां भी शांति रहती है व परछोकमें 
भी शांति मिलती है, क्योंकि साताकारी कर्मोके बन्धका साताकारी 
फल मिलता है परन्तु जशुभ परिणाम यहां भी भावोंमें संक्‍्लेश-: - 
आब रहता है तथा उन भार्षोत्ति पापकर्मोका बन्ध होता है जिसके 
'फलसे भविष्यके भवोंपें भी दुःख प्राप्त होता है, ऐसा जानकर 
शांतभावमें सदा रहना योग्य है। 
संकिष्टचेतसां पुंत्ां बुद्धि सेसाखर्द्धिनी । 
विशुद्धचेतर्सां हृत्ति; सम्यक्त विच्दायिनी ॥ १७३ ॥ 
अन्वयाथ-(संक्ल्ष्टचेतसां पुँपां) संस्लेशपरिण/|मधारी पुरु- 
पोंकी ( बुद्धिः ) बुद्धि ( संस्तारवद्धिनी ) संध्षारकों बढ़ानेवाली होती 
है ( विशुद्धवेतसां वृत्ति: ): परन्तु निमेर भाव धारी पुरुषोंका बतेन- : 
( सम्यक्तवित्तदायिनी ) सम्यन्दशनरूपी घनको देनेवाछा होता है । 
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. भावाये-जिनके परिणामों संतारके पदार्थो्ली तृप्णाके वश 
रातदिन अशुभ संक्केश भाव रहते हैं उनके मिथ्यात् व अनन्तानु- 
बंबी कपायोंक्रा निरन्तर बंध पढ़ता है। वे निगोद पर्यायमें चले 
जाते हैं (वहां अनंत कालवक जन्म मरण करते हैं। परन्तु जिनके 
यरिणाम शुभ हैं, शांत हैं वे तल्वोंका मनन करते हैं। उनको 
निज जात्माका अ्रद्धान होना बहुत संभव है। सम्यम्दशनके रामके 
समान जगतमें कोई घन नहीं है। शांत चित्तवालोंको ऐसे अपुदे 
धनकी प्राप्ति होती है | वे इस धनके प्रतापसे मुक्ति-सुन्दरीकों वश 
कर लेते हैं। 

यदा चिचविशुद्धि। स्थादापद; सम्पदस्तथा । 
समस्तलविदां पुंसां स्व हि महतां महत्‌ ॥। १७४ ॥ 
अन्वयाथे-(यदा चित्तविशुद्धिः) जब्न मनमें विशुद्धता रहती 
है तब ( तत्वविदां पुंसां ) तलज्ञानी पुरुषोके चित्तमें ( जापदः तथा 
सन्पदः सम: ) आपत्तिमें व सम्पदाओमिं समान भाव रहता दे 
( महतां से हि महत्‌) महान पुरु्षोकी सबे चेष्टा महान होती है । 
भावाथ-नो वस्तुके यथाथे स्वरूपको विचारनेवाले ज्ञानी जीद 
हैं वे अपने चित्तकों सदा निर्मेछ रखते हैँ | विषयोंक्री तृप्णासे द 
उन विषयोंके वियोगसे अपने भावबोको मेला नशीं रखते हैं। वे तत्व- 
ज्ञानी आत्मछुखके प्रेमी होते हैं ॥ अपने वांवे हुए ऋर्मोके उद्यसे 
जब जापत्तियें आजाती हैं या सम्पतिय होजाती हैं तत्र दोनों दशा- 
ओमें समभाव रखते हैं। वे जानते हैं कि से पुण्यपापका खेल है, 
दोनों ही नाशवंत हैं। इनके संयोगमें हष-विषाद करना व्यर्थ है | 


हे 


वेशग्यकी आवेश्यंकतीं॥ [३१६४६ 


महात्मा सम्फदृष्टी जीव जगतमें ज्ञाताद्टा बने रहते हैं। :ढुःख 
पडुनेपर दुखी व सुख पड़नेपर उन्मत्त नहीं होते हैं। 


परोष्प्युत्पथमापन्नो निपेद्ध युक्त एवं स+ 

कि धुन स्वपनोध्त्यथ विपयोत्पधयायिवत्‌ ॥ १७५ ॥ 

अन्वयाथ-( पर: उत्पर्थ आपत्न:ः अपि ) दूसरा कीई कुमार्ग 
यामी होगया है तो भी (स एवं निपेद्धु युक्त ) उसे मना ही करना 
चाहिये यह तो ठीक ही है परन्तु ( विषयोसधयायिवत्‌ ) विषयोंके 
कुमार्गमें जानेवाले ( स्वमनः ) अपने मनफो ( अत्यथ) अतिंशयरूप 
(( कि पुनः ) क्यों नहीं रोकना चाहिये। 

भावाथ-जो मानव दूसरोंक्नो कुमार्गसे हटकर सुमार्गपर चेल- 
' नेका उपदेश देते हैं परन्तु अपने मनको विषयोंत्ते नहीं रोझते हैं 
उनके लिये आचाये कद्दते हैं कि भाई, जैसे दुप्तरोंको कुमांगेसे रोकना 
उचित है वैसे अपने मनको भी तो विषयोंसे रोकना चाहिये। दूसरे 
हमारे उपदेशसे सुमाग पर आजावेंगे व कुमार्गसे बचेंगे इसका कोई 
: निश्चय नहीं है। उपदेश दाताका उपदेश दूसरे पर अपर करेगा तव 
दी वह. सान सकेगा परन्तु अपना मन तो अपने आधीन है । जब 
हम भलेप्रकार अपने मनको समझावेंगे तो हम अपने मनको -कुमार्ग 
पर जानेसे रोक सकेंगे। इसलिये हमें अपने आपको विषयोंके मार्मसे 
अवश्य बचाना चाहिये।. , 

. अज्ननायंदि मोहायत्कृत कमे सुकुत्सितम्‌॥ , |, 

व्यायतेयेन्मनस्तस्मात्‌ पुनस्तन्न समाचरेत्‌ ॥.१७६ || 
अन्वयाथ-( यदि ) यदि ( जज्ञानात्‌ मोहात ) अज्ञानके 


१३४ ] सारक्षम्र॒थय टीका । 
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-- बेशीभृत होकर या मोहके आधीन होकर (यत्‌ सुकुत्सितम्‌ कम कृत) 
जो कोई अशुभ काम किया गया हो ( तस्मात मनः व्यावतेयेत्‌ ) 
उससे मनको हटा लेवें ( पुनः) फिर ( तत्‌ न) उस कामको नहीं . 
( समाचरेत्‌ ) करे । 

भावाथ-बहुघा अशुभ काम या तो णज्ञानसे, बिना समझे 
होजाते हैं या जाननेपर भी मोहके प्रभावसे-कषायके तीम्र उदयसेः 
होजाते हैं। उससमय ज्ञानीको विचार करके अपने मनको रोकना 
चाहिये। मनको इसतरह संयम साधनमें लगा देना चाहिये कि 
मनमें उस कामसे ग्लानि होजावे | और फिर दुवारा मन उस खराब: 
कार्यकी तरफ नहीं प्रव्तें। आत्मबल जो जँतराय कमके क्षयोपशमसे 
प्राप्त होता है सो हरएक मानवके पा मोजूद है। उस आत्मबरूसे 
अशुभ मार्गमें जानेकी इच्छाओंको रोकना चाहिये व आलहित 
जापसे हो उसमार्गमें जोड़नेका अभ्यास करना चाहिये । 


'. अचिरेणेव कालेन फू प्राप्श्यसि दु्ते । 

विपाकेडतीव तिक्तस्य कर्मणो यक्तया कृतस्‌ ॥ १७७ |॥ 

अन्वयार्थ-(दुमेते) हे दुबुुद्धि! (त्वया यत्‌ कृतम्‌) तूने जो 
कमे किये हैं ( अतीव तिक्तरम कर्मेणः ) उन अत्यन्त बुरे कमोके 
(विपाके) पकने पर ( अच्रिण एवं कालेन ) थोड़ेसे ही कालमें तू 
( फल प्राप्य्यसि ) फल पाछेगा। 

भावाथे-कुबुद्धि जीव पाप कमोंको करते हुए भविष्य उनका 
फूल बड़ा कटुक होगा, इस बातका विचार नहीं करता है। मोहमें 
अंधा होकर हिंसा असत्य आदि पाप कर्म कर लेता है, उससमय 
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असाता वेदनीय आदि पाप कर्मोमें तीव्र अनुभाग पड़ जाता है। 
उनका कुछ काछ पीछे भग्र फल प्रगट द्वोता है तब प्राणीको अप्त- 
हनीय दुःखोंकी प्राप्ति होती है। ऐसा विचार कर वुद्धिमानको कभी 
ऐसे काम नहीं करने चाहिये जिनसे अशुभ कर्मोझा बंध होवे । 

ब्धपान हि तत्कम सैज्ञानायो न शोधयेत्‌ । 

सुप्रभूतभूतसंग्रस्त। स पश्चात्‌ परितप्यते ॥ १७८ ॥ 

अन्वयार्थ-( यः) जो कोई (तत्‌ हि वर्धमानं कर्म ) इस बढ़ते 
हुए पापकर्मको ( संज्ञानात्‌ ) सम्यस्तानके द्वारा (न शोधयेत्‌ ) 
दूर नहीं करता है. ( सः ) वह ( सुप्रभूतभृतसंग्रस्त: ) अति तीव्र 
कर्मरूपी भूतसे पकड़ा हुआ (पश्चात्‌) पीछे (परितप्थते) पछताता है। 

भावार्थ-यदि अज्ञान या मोहके वशीभूत होकर अपनेसे पाप- 
कर्म होजावे तो उसकी शुद्धि सम्यस्झ्ञानके द्वारा धर्माचरण करके- 
करनी चाहिये। जो फोई घर्मक्नी ओर रुक्ष् नहीं देता है ओर पाप- 
कर्मको बढ़ाता ही रहता है, उसका बांधा हुआ तीत्र पापकर्म जब 
उदयमें आता है तब्र प्राणीको बहुत कष्ट होता है। तब उसके मनमें 
पश्राताप भी होता है। 

छुखभावकृता मृदा! कि न कुवेन्ति मानवा; । 
येन सनन्‍्तापमाायान्ति जन्मकोटिशतेखपि ॥ १७९ ॥ 

अन्वयाथ-( सुखभावक्षता: मृढः मानवाः ) सुख पानेके 
मावसे प्रेरित होऋर मूर्ख मनुष्य (कि न कगेन्ति ) क्‍या क्या पाप 
नहीं कर डाछते हैं. (येन) निम्न पापप्ते (जन्मक्रोटिश्षतेषु अपि ) 
करोड़ों जन्मोंमें भी (सन्तापं भायान्ति ) दुःखको पाते हैं । 


१३६ | सारसझुच्॒य टीका। 


भावाय- इन्द्रियों $ खुल्लोंकी अतित्ृप्णाके वश प्राणी हिंसादि 
वापोंकी व जूआ खेलना, मांसाहार, मद्पान, चोरी, शिकार, वेश्या 
व परस्ती सेवन आदि पापक्नो देखटके कर डालता है। और भी 
बड़े २ पाप कर डालता है गांवमें आग लगा देता है, अनोर्थोक्ा 
व विषवाओंका धन हजम कर जाता है, देव द्वव्यकों छुरा 
लेता है, यज्ञके नामसे व “वी देवत:ओंड़े नामसे घोर प्राणी हिंसा 
कर लेता है, झुठे सहठे चछा देता है, आदि, इन पा्पोंसे दीधे 
स्थिति पड़नेवाले व तीव अनुभागवाले व मो को बांध लेता है, उनका 
उदय करोड़ो जम्मोंप्िं नरक तियेवादि र तियोंनें जब मिछता है तन 
प्राणीको घोर कष्ट होता है । 

परं च दंचयामीति यो हि मायां प्रयुब्यते । 
इहामुत्र च छोके वे तैएत्मा वंचित) सदा ॥१८०॥ 

अखयाय-( परं च वंचयामि ) दूसरे) ठग रुंगा ऐसा विचार 
कर (यः हि) जो कोई (म्य्रां) मायाचार (प्रयुज्यते)का उपाय करते 
हैं (तेः) उन छोगेनि (छोके च इद् अमुन्र) इसछोक ओर परलोक 
दोनोंमें (सदा) सदा ही (आत्मा वंचित: ) अपने जापको ठगा है । 

भावाथ-जो कोई सांसरीक पदाथों शी इच्छा करके दूसरेके 
दृब्यादिको घोखा देकर लेनेके लिये मायाचार करते हैं, अनेक 
प्रकारके प्रपंचोत्ति दूसरोंक्ों ठगते हैं वे अपने जात्माको- ठगते हैं। वे 
यहां भी मलीन भावोंत्ति आकुछित रहते हैं। दूसरोंकों ठगनेके-मार्व॑से 
उनमें हिंसांमक भाव रहता है। तथा उनका मायाचार जब्र प्रगट हो 
जाता है तब वे.जविश्वास॒ व निन्दाके पात्र होते. हैं: | और .तीत्र 


वराग्येकी आवेंदर्येकेता। [१३७ 
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पाप बांधकर लक व॑ तियेचगति बांधकर कुगतिमं पडुकर दुःख 
उंठाते हैं। भव भव उनका बिगड़ जाता है। वे अपने आंत्मांका मंहौन 
बुरा करते हैं । 

पंचतासन्नतां प्राप्त न कृत छुकृताजन। 

स पानुपे5पि संप्राप्ते हा ! गते जन्म निष्फछस ॥१८१॥ 

अनवयाथे-( पेचतासलतां प्राप्त) मरणके निकट होने तक 
जो ( सुकृतानेन न रृत॑ ) पृण्यका छाम नहीं करता है (सः) वह 
( मानुपे अपि संप्राप्ते) मानव जन्म सरीखे जन्मकों पाकरंके भी 
( जन्म निष्कलूम्‌ गतं ) अपना जन्म बेकार खो देता है (हा) यह 
बडे खेदकी बात है। 

भावार्थ-बहुतसे मनुष्य अपना सारा जन्म धर्मसेवनंकें विना 
व पुण्यकर्मोकों बांधे बिना दृथा खोदेते हैं। थद्द मानव जंन्म सच 
जन्मोंमें उत्तम है। इस जन्मसे आत्माको मोक्षतकका राम कराया 
जासक्ता है तथा बहुतसा घम व परोपकारका काम किया जासंक्ता दै। 
ऐसा मानव जन्म एक दफे यदि वृथा खोदिया जावे तो फिर इसका 
मिलना अत्यंत दुर्भ है। अपूर्वे अवसर खोदेना बड़ी भारी मुखता है। 


कर्मपांशविमोक्षाय यत्ने यस्य न देहिनः 
ससारे च महागुप्तो बढ़ संतिष्ठते सदा ॥ १८२॥ 
अन्वयाथे-( यस्य देहिनः ) जिस प्राणीका ( येत्नें ) उपाय 
( कंमपाशविमोक्षाय न ) कर्मके जालसे छूटनेका नहीं है। ( मंहा- 
भुप्ती संसारे-च ) इस महान गंभीर कैंदके संमान संसर्रिमें वह 
(सदा बद्ध:') सदा बंधी हुआ-( संतिष्ठेते ) रहेगा | के 


१३८ ] . सारसग्रुबय टीका | 
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भावाथे-यह संसार अनादि काल्से चछा आरहा है ।. पुण्य 
तथा पापकर्मोका बंध सदा ही इस जीवके होता रहता है; क्योंकि 
इसके परिणामों राग द्वेष मोह सदा पाया जाता है। जबतक कोई 
भव्यजीव कमोंके जालको काटनेका उपाय नहीं करेगा तबतक यह 
कभी बंध रहित नहीं होसक्ता है। बंधनसे छूटनेका उपाय सम्यग्दशन, 
सम्यस्तान तथा सम्यकृचारित्र रूपी रत्नत्रय घरमेसेवन है। इस धर्मके 
सेवनसे वीतराग भाव प्रगट होता है । इस वीतराग भावसे पृव॑बद्ध 
कर्म निबेल द्ोजाते हैं। कितने कम तो गिर पड़ते हैं । ऐसा साधक 
अवश्य एक दिन कठिन कम्मोते मुक्त हो जायगा, परन्तु जो धर्म- 
साधनसे उंदासीन है वह कभी भी इस भयानक्त संसारकी जेहसे 
नहीं निकल सक्ता है । 


भृहाचारकुवासे 5 स्पिन विषया मिषको मिन; । 

सीदंति नरशादूल बद्धा बान्धवबन्धने। ॥ १८३ ॥ 

अन्वयाय-( अस्मिम्‌ गहाचारकुबासे ) इस ग्रृहस्थने खोटे 
वाससें रहते हुए (विषयामिषक्तोमिनः ) पांच इन्द्रियोंके विषयरूपी 
मांसके छोमी ( नरशादूंछा: ) नरसिंह दोनेपर भी ( बान्धवबन्धनेः ) 
बन्धुजनों व परिवारके स्नेह द्वारा (बद्धाः) बंधे हुए (सीदंति) दुःख 
उठाते रहते हैं। 

भावाथ-मंहान पराक्रमी पुरुष भी जो इन्द्रियोंके विषयोके 
लछोडपी होते हैं वे गृहस्थवासमें रहते हुए रातदिन विषयोंके भोगमें 
लगे रहते हैं। इच्छित भोगोंके न पाने पर घबड़ाते हैं। इच्छित 
भोगोंके वियोगपर दुःखी होते .हैं। शरीरमें रोगादि होनेपर दुःखी होते 


बेराग्यकी आवश्यक्ता। [ १३१९ 
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हैं। धनकी आशामें कष्ट पाते हैं। जितनार विषय भोग किया जाता 
है उतना२ तृष्णाका दाह बढ़ता जाता है। दाहसे मरते हुए कष्टमे 
जीवन विताते हैं। फिर तीन रागद्वेषके कारण अशुभ कम बांधकर 
दुर्गेतिमें जाकर कष्ट पाते हैं। वास्‍्तवर्में वे ही खुखी होते हैं. जो 
विपयरूपी मांसके त्यागी हैं ओर जतीन्द्रिय सुखरूपी अम्तके प्रेमी 
हैं। गृहस्थीमें स्री, पुत्र, मित्र, भाई, बंधुओंके स्नेहमें रातदिन 
संकल्प विकल्पेसि प्राणी आकुलित रहते हैं। 
गर्भवासे5पि यददुःखं प्राप्तमत्रेव जन्‍्मनि । 
अधुना विस्मृतं केन येनात्मानं न बुध्यसे ॥ १८४ ॥ 

अन्वयार्थ-(अन्रैव जन्मनि) इस ही जन्ममें (गर्मवासे अपि): 
गर्भेके भीतर रहते हुए भी (यत्‌ दुःख प्राप्त) जो हुःख तुने उठाए हैं 
(अघुना केन विस्दत) अब तू क्यों उनको भूलगया है (येन) जिससे: 
( जात्मानं न बुध्यसे ) तू अपने आत्माकों नहीं पहचानता है। 

भाषाध-इस ही जन्मके दुःखोंको नो इसने नो मास गर्भमें 
रहकर उठाए हैं, यदि स्मरण किया जावे तो प्राणीको जन्मसे घुणा 
होनावे । गर्भमें प्राणीको उल्टे टंगे रहकर महान, मलीन स्थान 
दिन पूरे करने पढ़ते हैं । माताके जुठे रससे शरीर बढ़ता दै। 
फिर बड़े कष्ठसे गर्ससे निकलता दै। गर्भवास नकेवासके समान 
दुःखप्रद है | यह प्राणी पीछे ग्रहस्थके मोहमें पड़कर उप्त गर्भके 
दुःखको भूले हुए रहता है। यदि कोई स्मरण करे तो इसके ये 
भाव होने चाहिये कि सुझे इस जन्म मरणसे अपनेको बचाना 
चाहिये । अतएव अपने आत्माके सच्चे ख्रूपका श्ञान प्रा 
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करना चाहिये जिससे आत्मीक धरमेझा लाभ हो; वर्योकि आत्मीक 
घ॒ममे ही वह छेनी है जो कमकी बेड़ियोंको काट देती है । 


चतुरशीतिलक्षेषु योनीनां श्रमता त्या। 

भाप्तानि दुःखशर्यानि नानाकाराणि मोहिना ॥ १८५॥ 

अन्वया्थ-( या ) तृने (योनीनां चतुरशीतिल्क्षेपु ) चौरासी 
लाख योनियोंमें (अमता) अमण करते हुए ( मोहिना ) भोही द्वोनेके 
कारण ( नानाकाराणि दुःखशल्यानि ) नाना प्रकारके दुःखरूपी 
कांटोंको (प्राप्तानि ) पाया है। 

मावाये-एकेन्द्रियादि पचेन्द्रिय पर्येतकी सवे उत्तत्तिके स्थानों- 
की जातियोंकी संख्या ८9 राख है। शरीरादिके मोहके फारण यह 
जीव कम बांधकर पापपुण्यके अनुसार अच्छी या बुरी योनिमें जन्म 
लेता फिर है। वहां जो दुःख उठाए हैं वे कथनमें नहीं आसक्ते 
हैं। हरएक जम्ममें तृष्णाका रोग तो होता ही रहा। इष्ट वियोग तो 
हुआ ही। अनिष्ट संयोग भी हुआ ही। जन्म परणका दुःख तो 
हुआ ही। इस जीवने अपने णात्माको न जानकर व सम्यग्दशेनको 
न पाकर संसारमें महाच दुःख उठाए हैं। वें ८9 छाख़ योनि 
इस प्रकार हैं-नित्य निगोद ७ छाख, इतर निगोद ७ छाख, 
भृथ्वीकायिक ७ छाख, जलकायिक ७ राख, अग्निकायिक ७ लाख, 
वायुकायिक ७ छाख, प्रत्येक वनरपति १० छाख, द्वीन्द्रिय २ 
राख, तीन्द्रिय २ छाख, चतुरिन्द्रिय २ छाख, देव 9 लाख, 
नारकी 9 छाख, पश्चेन्द्रिय तियंच 9 छाख, मनुष्य १४ छाख, 
कुल ८४ लाख। 


कर्थ नोद्विनसे मूठ ! दुःखाव- संसतिसंभवात्‌ । 
येन तव॑ विषयासक्ो छोग्ेनास्मिन वशीक्ृतः ॥१८६॥) 
अन्वया्य-( मृढ ) हे मुख प्राणी | ( संसतिसंभगात्‌ दुःखात ) 
संसारके भीतर होनेवाले दुःखोंते (कर्थ न उद्विजसे ) तुझे वैशग्यः 
क्यों नहीं आता है (येव) जिससे (त्वं) तू (अस्मिन) इस संसारसें' 
( विषयासक्त: ) विषयोंक्रे. भीतर फंसा हुआ (छोमेन वशीक्षतः ) 
लोभ द्वारा. जीत लिपा गया है। 
भावार्थ-यह संघ प्राणी विषयोंक्री आसक्तिके भीतर इतना 
फंसा हुआ है कि वह शतदिन पांचों इन्द्रियोके भोग्य पदार्थोका 
लोभ रखता हुआ उनकी चाहको दाहमें जरा करता है। वारवार 
संत्तारमें नाना प्रकारके कष्ट भी पाता है तो भी विषयानुरागको 
नहीं छोड़ता है। उसकी बुद्धि ऐसी मंद होगईं है कि यद्द सचे ' 
सुखको जो अपने ही आत्माके पास है ओए! जो परमशांतिदाता है 
उसकी तरफ दृष्टिपात ही नहीं करता है, भवसागरमें गोते लगाता 
हुआ तड़फता है, परन्तु भवसमुद्रसे तारनेवाढ़ी धमेरूपी नोकाको 
नहीं ग्रहण करता है। बड़े आश्वयक्ती बात है । 
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चारित्रकी आवश्यक्ता । 
यलयोपाणित कम भवकोटियु पुष्कर 
. तल्छेत्तुं चेन्न शक्तो5सि गतं ते जन्म निष्फ्छम ॥१८७॥ 
: अम्वयाथ--(त्वया ) तूने ( भवकोटिपु ) करोंडो भर्वोर्में ( यत्‌ ) 
जो (पुष्कर ) बहुत ( कर्म उपाजितं ) कम बांधे हैं | ( तत्‌ छेतु ) 
उनके नाश करनेके लिये ( चेत्‌ न शक्तः असि ) यदि तु सामथ्य 
न प्रगट करेगा (ते जन्‍म- निष्कर् गतं ) तो तेरा जन्म' निप्फल ही 
बीत गया ऐसा समझा जायगा। 
भावाध-मानव जन्म और जेन तलखका ज्ञान प्राप्त कर यदि 
तु संसारके जन्मोंपें दुःख देनेवाले कर्मोकी नाश करनेका उद्यम न 
करेगा और प्रभादसे अपने जीवनके अमृल्य समयको विषयभोगो्में 
व मेहके प्रपेचर्में बिता देगा तो फिर ऐसा अवप्तर मिलना कठिन 
है, जब ऐसा संयम व तप व ध्यान कर सके जिससे कर्मोका क्षय 
'होसके । देव व नारकी संयम पार नहीं सक्ते, पशुगतिमें मात्र श्राव- 
कके त्रत हैं। साधुके चारित्र पालनका हेतु एक मानव देह है। अतए्व 
'प्रमादी न होकर पुरुषार्थ करके भव भवके बांबे कमोके नाशके लिये 
सम्पदशन सहित चारित्रकों आाराघन कर जिप्तसे तू वर्तेमानमें भी 
सुखी रहे और भविष्य्ें भी आत्महित कर सके। 
अप्वानी क्षिपयेत्कम यज्ञन्मशतकोटिभि; । 
तज्जानी तु त्रिगुप्तात्मा निहन्सन्तमुंह त्तत।॥१८८॥ 
अन्वयाथ-( अज्ञानी ) मिथ्यात्वसहित ज्ञानधारी जात्मा 
( यत्‌ कमें ) जितने क्मोंफ़ो ( जन्‍्मशतझ्ोटिमि, ) करोड़ों जम्मोंकरे 


चारित्रकी आवश्यक्ता। . [१ ४३ ० 


द्वारा ( क्षिपयेत्‌ ) नाश करेगा ( तत्‌ ) उतने कर्मोको (ज्ञानी तु ) 
सम्यश्ज्ञानी तो ( त्रिगुप्तात्मा ) मन वचन कायकी गुप्तिमें ठहरकर 
( अतर्महर्ततः ) एक जंतमुहतमें ( निहन्ति ) नाश कर डालेगा। 

भावाय-जिसको आत्मतलवका ज्ञान नहीं है ऐसा भज्ञानी . 
सविपाक निजरासे अपने समयपर उदय होकर खिरनेवाले कर्मोको 
करोड़ों भर्वोर्भिं जो खिराएगा, फछ भोग २ करके दूर करेगा, उतने 
कर्मोकी वर्गंणाओंको सम्यग्ज्ञानी अपने आत्ज्ञान, आत्म प्रतीति व 
वैराग्यमावकी शक्तिसे मन, वचन, कायक्ो रोक कर ध्यानमें तन्‍्मय 
होनेपर एक अंतमुहर्तमें क्षय कर डाछेगा ४८ मिनिटके भीतरको 
अंतर्मुहर्त कहते हैं । इतनी देर यदि किसी महात्माको धारावाही 
लगातार आत्मध्यानमें एकाग्रता होजावे तो इसकी ध्यानकी अभिके 
प्रतापसे भव भवके बांधे कमें मत्म हो जायंगे व केवलज्ञान प्रगट 
हो जायगा। सम्यक्त सहित आत्मानुभव ही सम्यकचारित्र है जो 
मोक्षका राम कराता है। 

जीवितेनापि कि तेन कृता न निजेरा तदा | 

कर्मणां संवरों वापि संसारासारकारिणाम ॥ १८९॥ 

अन्चयाथ- तेन जीवि!न अपि $ ) उत्त मानवने जी 
करके भी क्या किया जिमने ( तदा ) इस मानव जन्मके अवसर 
पर ( संप्तारासारकारिणास्‌ कणां) इस असार संसास्में अप 
करानेवाले कम्मोक़ा ( संत्रः वा अपि निज न इता ) संबर नहीं 
किया और न निभरा की | ' 

भावाथ-मानव जीवनकी रुफछता आत्माकी शुद्धिसे होती है। 
यह आत्मा वर्मोकी संगतिसे दु खी है व ज़ग्म मरण उठा रद्दा है। 
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इन दुःखोके देनेवाले अपने बांधे हुए कर्म हैं। कमोके क्षयका उपाय - 
यह मानव जन्म है। बुद्धिमानको उचित है कि नये क्मोका संवर 

करे ओर पुराने बंध प्राप्त कमोंक्ी निजरा करे जिससे आत्मा शुद्ध 

होजावे | संवर व निजराका कारण चारित्रका व तपंका-आराघन है 

अंतएव साधुके पांच अहिसादि त्रतोंकी, ५ समितियोंको, तीन गुप्ति- 

योंको, उत्तमक्षमादि दश घमोकी, १२ भावनाओंको, २२ परी- 

पहोंके जयको, सामायिक्रादि चारित्रको व अनशनादि बारह प्रकारके 

तपको भले प्रकार पालना चाहिये। आत्मध्यानका विशेष अभ्याप्त 

करना चाहिये। इस समय॒को वृथा न खोना चाहिये । 


स जातो येन जातेन स्वृक्ृताउपकयाचना । 

कर्मणां पाकधोराणां विदुधेत महतत्मनाख ॥ १९० ॥ 

अन्वयाथे-( सःजात: ) डसीका जन्म सफल है (येन विद्रु- 
घेन जातेन ) जिस बुद्धिमानने मम लेकर (महात्मनां पाक घोरणां 
कमेणां अपक याचना सवछता ) महान कमोंक़ी, जिनका फछ बहुत 
भयंकर है, पकनेके पहले ही स्वयं निनरा कर ढाली हो । 

भावार्थ-तपमें यह शक्ति है कि कर्मोझ्ी स्थिति ब अनुभाग 
घटा देता है जिससे बहुत दीघ वाल तक उदय होनेवाले कम व 
बहुत भयानक फड़ देर व ऊे * में क्षणमरमें नाश कर दिये जाते हैं। 
बुद्धिमान मानवका धमम है कि इस मानव जन्मझो दुरूेम समझके 
इसमें ऐसा तप व आत्मध्यान करे जिससे पूव*छ कर्मोकी निमरा 
होजावे। जिसने ध्यान द्वारा आत्माको शुद्ध करनेका प्रयत्न किया 
उस ही मानवने जन्म लेकर अपना सच्चा कल्याण किया। 
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रोपे रोष पः क्ृत्वा माने माने विध,य च | 
संगे संगे परित्यव्य ह्वात्म।धीनसुखं कुर ॥ १९१॥ 
अन्वयाथ-( रोपे रोष पा कूृतष्वा ) क्रोचर्में क्रोषकों पटककर 
जो पर वस्तु है (माने मान॑ विध्याय च) व मानमें मान कपय ड लकर 
( संगे संगे परित्यज्य ) परिरमें परिग्गरको छोड़कर ( स्वात्माधीन- 
सुख कुछ ) अपने आत्माके आघीन जो अमीन्द्रिय सुख है उप्तका' 
लाभ प्राप्त करें । 
भावार्थ-आत्मानंद्में लीन दोनेहीसे वीतरागता पैदा होती है, 
जिसके प्रभावसे नवीन कमोंक्रा संरर होता है व पुराने कर्मोकी 
निजरा होती है। यह आत्मतल्लीनता तब ही होतक्ती है जन स॑व परसे 
ममता हटाई जावे, बाहरी परिश्इकों त्यागकर निर्मेथ पद घारण 
किया जावे व अँतरंग परिग्रहको भी पर जानकर त्याग दिया जावे।' 
क्रोध, मान, माया, लोभ ये चारों ही कपाय चांरित्रमोहनीय कर्मकी 
प्रकृतियोँ हैं, जिनके उदयते क्रोषादि भाव होते हैं। इन भावोंको अपने 
न जानकर वे कैंपयोंका अनुभाग समझकर इनको उनहीं कमोंरे 
भीतर पंटक देंनां चाहिये भर्थात्‌ अपने आत्माको कपायोंसे भिन्न 
अनुभव करना चाहिये। विश्रयक्र!/य शीत होनेपर ही आण्माका 
निश्ररु ध्यान होपक्त। है। यही ध्यःन स्ाधीनव जात्म नंद प्रदान 
करता है व सर्व दु.खोंक्ो जांत करता है। 
परिग्रहे महाद्वेपो छुक्तो च रतिरु तमा । 
सदृध्याने चित्तमेकाग्रे रो;तें नेत्र संस्थितम्‌ ॥ १०९॥ 
अनवयथे-( परिमहे ) परिग्ठने . मदद्वेपः ) महान वेराग्य 
३१७ 


१४६ ] सारसप्तनच्य टीका | 


डरा] का का ॥ा१2)477 59339)20॥9597।9770)49320/)90]979॥ ॥778099॥ 9)795 9 ॥9१87 #079779/78 9 8079/09!87799748 ।8 :/7 8 


( मुक्तो च उत्तमाःरतिः ) मुक्तिकी प्राप्तिमें श्रेष्ठ प्रीति ( सतध्याने' 
एकाग्रे चित्त ) धर्मध्यानमें चित्तकी एच्ग्रता (रोद्रातें नैव संस्थितम्‌) 
रौद्रध्यान और आतेध्यानमें चित्तको न जोड़ना, ये वातें ज्ञानीको 
'कृतेव्य हैं। 

भावार्थ-क्मौकी निजेरा करनेके लिये झौर जआात्माको शुद्ध 
करनेके लिये ज्ञानीको उचित है कि सांसारिक परिग्रहसे ममता छोड़ 
दे, शुद्धातमाकी प्राप्तिमें बड़ा ही उत्साद रकखे। फिर उसके साधनके 
लिये अपने मनसे दुष्ट भावको करनेवाले हिसानंदी, स॒पानंदी, चोर्या- 
नदी, परिग्रश्ननंद्री रोद्रध्यानक्रो व इष्टवियोगज, अनिष्ट संयोगज, 
'पीडाजनित व निदानमय अतेश्यानको त्याग देवे और चित्तको रोक 
करके निञ्र आत्माके स्वरूपमें लगाकर ध्यान करे। जात्मध्यानमें ही 
रत्नत्रयकी एकता होती है, वहीं खात्मानुभव जागृत होता है । 

धम्रस्य संचये यत्ने कमेणां च परिक्षयें | . ] 

साधूनां चेष्टित चित्त सर्वंपापप्रणाशनम्‌ ॥ १९३ ॥ 

अन्ययार्थ-( साधूनां ) साधुओंका (यत्न॑ ) उद्योग ( घम्मस्य 

संच्ये) धर्म झै. संग्रह करनेमें तथा ( कमेंणां. च परिक्षये )-कर्मोंके 
क्षय करनेमें होता है तथा (चित्त चेथ्टिते सर्वेपरापप्रणाशनम्‌ ) 
उनका चित्त ऐसे चारित्रके पालनमें होता है जिससे सब पार्पोका - 
नाश होजावे। .* 

भावाथ-आत्मशुद्धिके लिये साधुओंको उचित है कि सवे 
पार बंबकारक भर्वेंप्ति अपने मनको , शुद्ध करे. तथा बीतराग भावके 
न्मीतर चतेनेका विशेष ग्रत्न करें जिसंसे कर्मोंका क्षय: हो जावे | जब 


न 
ज+ 
ब्रज बढ च््प्जप 
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जात्मध्यानमें मन न छंगे तो शासत्र मनन, धर्मोपदेश आदि शुभ 
कार्योको करें जिससे पुण्यका संचय हो, पापंका संचय न हो। 

पानस्तेम ह॒ह॑ मंकृत्वा छोभाद्रि चे विदाये वे । 

प्रायावरली समुतपात्य क्रोपशमं निहन्‍्य च॥ १९४ ॥ 

यथाख्यातं हित प्राप्य चारित्र ध्यानतंत्पर!। 

कमणां प्रक्षय कृत्वा प्राम्ोति परंम पदम ॥ १९५ ॥ 

अन्वयाये-( छं मानस्तंमं मंकूत्वा ) ढ़ मनके खंमेको तोड़ 
करके ( लोभाद्रिं च विदाये वें ) लोभरूपी पर्वतकों खंडन करके . 
( मायाव्ली समुत॒पात्य ) मायाचारकी वेलको उखाड़करके ( क्रोध॑- 
शत्रु निहल्य च) तथा क्रोधरूपी शन्रुको मारकरके (ध्यानतत्परः) 
ज्यानमें लीन साधु (हित यथाख्यातं चारित्रं प्राप्य) हितकारी यथा- 
ख्यात चारित्रको प्राप्त करके ( कैमेणां क्षय झृत्ता ) कर्मोका क्षय करके . 
( परम पदमस प्राप्नोति ) परमपद मोक्षकों पाछेते हैं। है 

भावा्थ-मोक्षका लाभ तब ही होगा जब कममोका क्षय होंगा। 
कर्मोका क्षय तब ही होगा जब सर्च मोहका-क्षय करके यथाझूपातं 
चीतंराग चारित्रको प्राप्त किया जायगा।' वीतरागंचा रित्रका प्रकाश 
तब ही होगा जब क्रोध, मान, माया, लछोभ चारों ही कषायोंक़ा क्षय 
किया जायगा। कपार्योंसे ही कर्मोका बंन्ध होता है ज॑तएंव उंनहीके' * 
नाशंसे आत्माका सच्चा हित होता 'है। कपोंयोंके क्षयके लिये आत्म- 
अतीतिरूप सम्यग्दशनके साथ स्वरूपाचरण चारित्रका थां ध्यानका' 
अभ्यास करना चाहिये। ध्यानकी 'सदायताके लिये उपवाप्त ऊनो 
आदि तपोंका साधन करना चाहिये। 

वा श्ाज्चचककमास दाल |... | 


१४४] सरल टीके । 
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उत्तर्म पात्र साध । 

संगादिरहिता धीरा रागोदिमकवजिताः । 

शान्तां दानंतास्‍्तपोभूषा प्ुक्तिकांक्षणतत्परा। ॥१९६॥ 

पनोवारकाययोगेत्ु प्रणिधानपरायंणा! 

: वत्तात््या ध्यानसम्पन्नास्ते पात्र करुणापरा; ॥१९७॥ 

अन्वयाय-( संगादिरहितां: ) परिग्रंह व आरंभसे जो रहित 
हैं (घीरा: ) परीपहोंके सहनेमें जो धीर हैं (रागादिमिलवजिता: ) 
रागद्रेषादि विभाव भावरूपी मरसे जो रद्दित हैं ( शाम्ताः ) शान्त 
स्वरूप हैं ( दान्ताः ) इन्द्रिंयोंकी दमन करनेवाले हैं ( तपोभूषा: ) 
तप ही जिनका आभूषण है ( मुक्तिकांक्षणतत्पराः ) मोक्षप्राप्तिकी 
भावनामें लीन हैं. ( मनोवाकृकायंयोगेशु प्रणिधानपरायणा: ) मन, 
वचन, काय योगोंके जीतनेमें उचमशील हैं ( वृत्ताव्या: ) चारित्रके 
धारी हैं ( ध्यानसम्पत्ना:) जात्मध्यानके करनेवाले हैं (करुणापरा: ) 
परम दयाह हैं (ते पात्र ) ऐसे साधु ही उत्तम पात्र हैं । 

भावाथें-उत्तम पात्र साधु ही मुक्तिका लाभ कर सक्ते हैं। 
डनको सवे परिम्रह त्यागकर ममता रहित द्दोजाना चाहिये, क्षुधा 
तृषादि परीषहोंको सहना चाहिये। समभावके अभ्याससे रागद्वेष 
भसावको जीतना चाहिये । अनशनादि बारह तपका अमभ्पास करनाः 
चाहिये। पांचों इन्द्रियोंकी अपने वश रखना चाहिये। सदा ही मुक्तिकी 
तरफ ही दृष्टि रखनी चाहिये। मन वचन कायको वेराग्य रसमें 
प्रवर्तोना चाहिये, रागवद्धक क्रियाओंसे रोकना चाहिये। परम- 
दयाल होकर स्थावर व त्रस सब जंतुओंकी रक्षा करनी चाहिये । 


उत्तप पाज्न साधु । ([ १४५७ 
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 सामायिकादि च़ारित्रको दोषरहित पालना चाहिये, नि्रत्तर ध्यानका 
अभ्यास करना चाहिये | जो ऐसा करते हैं वे ही महात्मा उत्तम 
'पान्न साधु हैं। 
घृतिभावत्या युक्ता शुप्रभावनयान्िता। । 
तत्वार्थाहितचेतस्कास्ते पात्र दातुरुतमाः ॥ १९८ ॥ 
अन्वयाथे-( धृत्रिभावनया युक्ता ) जो घेरे व क्षमाकी 
'भावनासे युक्त हैं । (शुभभावनयान्विता:) शुभ ,काग्रोंक़ी भावनाएं 
जो तर हैं (तलार्थाहितचेतरका: ) जिनका मन तत्वोके मनवभें 
लगा रहता है (ते दातुः उत्तमाः पात्र ) वे साधु वातारके लिये 
उत्तम पात्र हैं | 
-मावाथ-उत्तम पात्र वे ही हैं जो साधु कष्टेके पान्ेपर भी . 
क्रोध न करके क्षमा व पैये_घारण करते हैं तथा जिनके मनमें कभी 
सशुभ भावना नहीं होती है। वे सदा प्रोपकारमें ही भाव रखते हैं 
'तथा जो निज्र आत्मीक तत्वोंको परसे मिन्न सदा भाते हैं ऐसे आत्म- 
ज्ञानी साधुको भक्तिपूर्वक दान करना पधर्मात्मा दातारोंका देनिक 
कर्तव्य है । ग्रहस्थोंकों दान सवश्य करना चाहिये। उत्तम पात्र न 
मिले तो मध्यम पात्र श्रावकोंकों त्रा जधन्यपात्र श्रद्धावान जैनियोंको 
भक्तिसे दान देना चाहिये | करुणाभावसे हरएक मानव .व पञ्च 
णीके कष्टको निवारण करके अपनी शक्तिका त्याग करें। दान 
बढ़ा ही उपकारी है । रे 
धृतिभावनया दु।खं सत्यक्ावनया भवम्‌ | 
हालभाउूनया कम नाक्षयंत्रि,ल सेवय३,। 2९६।॥ 
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अन्वयाथ-ज्ञानी सम्यग्इष्टी महात्मा ( दुःख ) दुःखको या 
कष्टको या पीड़ाको ( धृतिभावनया ) घेये व सहनशीलताक्ी भाव 
नासे, ( भवस्‌ ) इस जन्म मरणको ( सत्यभावनया ) सत्य तल्व- 
ज्ञानकी भावनासे (कर्म) कर्मोको ( ज्ञानभावनया ) जाक्षज्ञानके 
मननसे ( नाशयन्ति ) नाश कर डालते हैं ( निसैशयः ) इसमें कोइ 
शंका नहीं है । 

भावाथै-पू्ष कमोंके उदयसे जाए हुए दुःखको समतासे व- 
'बैवैसे भोग लेना उचित है तब पुरातन कर्म जड़ जायगा व नवीन 
कमेंका बंध नहीं होगा | भथवा यदि होगा भी तो जति अर्प होगा। 
संसारका नाश कमोके नाशसे होगा, कर्मोका क्षय वीतराग भावसे 
'होगा, वीतरागभाव सत्य जो निश्चय मोक्षमाग क्षात्मानुभवरूप है 
डसके अभ्याससे होगा। कर्मोके क्षयमें मुख्य कारण सत्य आत्मज्ञानवें 
उपयुक्त होना है। इसलिये इस बातसें कुछ भी संशय न राकर आत्म- 
'कल्याणार्थीको उचित है कि यथाथे तत्वभावनासे अपने भात्माका 
उद्धार करे। ' 
* » शाय्हों हि शमे येपां विगरह कर्मशछुमिः 
। * विषयेषु निरासंगास्ते पात्र यतिसत्तमाः ॥ २०० ॥ 

अन्वयाथे-( येषां ) जिनका ( जाग्रह: शमे हि) यह आग्रह 
है या यह प्रतिज्ञा है कि दम शांत भावमें रहेंगे ( कमेशत्रुमि 
विग्रह ) वे जो कर्मरूपी शत्रुओंसे युद्ध करते हैं (विषयेषु निरासंगाः) 
व जो इन्द्रियोंके विषयोंगें आसक्त नहीं हैं किन्तु उनसे विरक्त हैं 
६ ते यतिसत्तमाः पात्न) वे यंतियोंमें मुख्य उत्तम पात्र हैं। 
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, भावार्थ-उत्तम पात्र साधुओंके मनमें यह दृढ़ मतिज्ञा होती 
है कि हम कभी शांत भावरो नाश नहीं करेंगे, अनेक उपसभोके 
पड़नेपर भी हम क्रोध नहीं करेंगे, क्षमाको नहीं त्यागेंगे, जो आत्माके: 
गुभोंको ही अपना धन समझते हैं इसलिये वे सर्व इन्द्रियोंके 
विषयोके पदार्थोप्ते बेशगी हैं । सवे परसे पृणेतया असंग हैं । तथा, 
जिन साधुओने इस बातपर कमर की है कि वे कमरूपी शत्रुओंको 
अवश्य जीतकर मुक्तिक्ता राज्य प्राप्त करेंगे ऐसे ही वीर निष्पद्दी 
वीतरागी साधु ही उत्तम पात्र होते हैं। 

नि;संगिनो5पि हृत्तात्या निरनेहा। सुश्नतिप्रियाः । 

अभूषा पि तपोभूषास्ते पात्र योगिनः सदा ॥ २०१ ॥ 

अन्वया्थ-( निःसंगिनः अपि ) जो परिग्रह रहित होनेपर 
भी ( वृत्ताब्या: ) चारित्रके धारी हैं ( निःश्नेहा:) जगतके पदाथोसे 
स्नेहरहित हैं. तोमी ( सुश्नुतिप्रिया: ) मिनवाणीके प्रेमी हैं ( अभू- 
धापि ) भूषण रहित हैं तौमी ( तपोमृषा: ) तपरूपी आभूषणके घारी 
हैं (ते योगिनः ) ऐसे योगी ( सदा पात्र ) सदा धममके पात्र हैं । 

भावाथे-जैन दिगम्बर साधु उत्तम पात्र हैं, जिन्होंने वलरादि 
सबवे परिग्रहका त्याग कर दिया है तथापि पांच महात्रत पांच समिति- 
तीन गुप्तिरूप तेरह प्रकार चारित्रके धनी हैं। सत्री पुत्र कुटुम्बादिके- 
स्नेहको छोड़ चुके हैं तीमी आत्मज्ञानकी इद्धिके हेतु सच्चे शार्त्रोंका 
पठनपाठन मनन चिंतवनमें बड़ी ही प्रीति रखते .हैं। . यथपि कोई 
गहना, उनके शरीरपर. नहीं है: तोमी उपवास आदि बारह तप्पेकि 
साधनसे विभूषित हैं। ऐसे ही योगी उत्तम पात्र हैं । 


१५२ ] सारसमुचय टीका | 
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येममत्वे सदा स्यक्ते स्वकाये5पि मनी पिभि; 

ते पात्र संयतात्मान। सर्वेसलहिते रता;॥ २०२ ॥ 

अख्याथे-( ये: मनीपिमि: ) जिन महात्माओंमें ( सतकाये 
अपि) अपने शरीर पर भी ( मम्वं ) ममता ( सदा व्यक्ते ) सदाके 
लिये छोड दी है ( संबतात्मान: ) ऐसे संयमी पात्र ( स्वेसल- 
हिते रता: ) जो सर्व प्राणी मात्रके हितमें लवलीन हैं (ते पात्र ) 
वे ही पात्र हैं। 

भावाथे-निर्मश्र साधु उत्तम पात्र हैं जो शरीरके रागके भी 
त्यागी हैं। शरीर संगमका साधक है। इसके सहारेसे तप किया जाता 
है इसलिये शरीरको कुछ रुखा सूखा भोजन जो ' मिल जावे सो 
देकर पाछते हैं। जो ऐेसे दयावान हैं कि एकेन्द्रिय स्थावर वृक्षा- 
दिको भी कष्ट नहीं देते हैं देखकर चहूते हैं, उठाते धरते हैं सर्व 
प्राणी मात्रके हितैषी हैं, स्व जीवोंको सत्य घर्मका उपदेश देते हैं 
तथा पांचो इन्द्रिय व मनको वश रखनेवाले हैं तथा सामायिकादि 
संयमोंको भले प्रकार पालते हैं, ऐमे ही महात्मा उत्तम पात्र हैं जिनको 
बड़ी भक्तिसे दान करके ग्रृहर्थको अपना जन्म सफल मानना चाहिये। 


परीपहजये शक्ते शक्ते करमपरिक्षये । 
ज्ञानध्यानतपो भूष॑ छुद्धाचरणपराय्ण ॥ २०३ ॥ 
प्रशान्तमानम सोख्य प्रशान्तकरणं शु्॒ं । 
प्रशान्तारिमहामोह कामक्रोधादिसूदनस्‌ ॥ २०४ ॥ 
निन्दास्तुतिष्तमं धीर शरीरेडपि च निरपृहं | ु 
जितेन्द्रियं नितक्रोष ज़ितकोभमुहामट्ं ॥ २०५॥ 


सक्तम पात्र साधु । [ १५३ 


रागट्रेषवित्तिसुक्त॑ सिद्धिसंगपनोत्सुकम्‌ । 

शानाभ्यासरतं नित्य नित्य च पशमे स्थितम्‌ ॥ २०५ ॥ 

एवं विध हि यो दृष्ठा स्वगृह।ड्रणमागतम । 

मात्सय कुरुते मोहात क्रिया तस्य न विद्यते ॥ २०७ ॥ 

अन्वयाथ-( परीपहजये शर्ते ) जो वाईस परिषहोंके जीत- 

नेमें सम हों, ( कमपरिक्षये शक्ते ) तथा कमोके क्षय करनेके लिये 
उत्साही हों, ( ज्ञानध्यानतपो भूष॑ ) जिनका आभूषण ज्ञान, ध्यान, 
तप हो, ( शुद्धाचरणपरायणं ) जो शुद्ध चारित्रके पालनेमें लवृीन 
हों, ( प्रशान्तमानस ) जिनका मन शान्त द्वों, ( सौरुय ) जो आने- 
-दमय हो, ( प्रशान्तकरणं ) जिनकी पांचों इन्द्रियोंकी हच्छाएँ शांत 
हों, ( शुभ ) जो शुभ आचरणके कर्ता हों, ( प्रशांतारिमहामोहं 
कामक्रोधादिसूदुनम्‌ ) जो महान मोहरूपी शन्नुकी शांत कर चुके 
हों तथा फाम क्रोधादिके नाशक हों ( निन्दास्तुतिस्तम॑ ) जो अपनी 
निन्‍्दा व स्तुतिमें एकसमान भावके घारी हों ( धीरे) क्षमाशीक 
घेयबान हों. ( शरीरेंडपि च निस्प्रहं ) नो शरीरसे भी विरांगी हों 
( जितेन्द्रियं ) जो इन्द्रियोके विजयी हों ( जितक्रोध॑ ) जो क्रोपको 
जीतनेवाले हों ( जितलोभमहाभर्ट ) जिन्होंने छोभमरूपी महान 
'योद्धाको जीत लिया हो (रागद्वेषविनिुक्त ) जो रागद्वेषसे रहित 
हों ( सिद्धिसंगमनोत्सुक॒त्‌ ) सिद्ध गतिकी संगतिके पानेके ह्यि 
मनमें बडे उत्सुक हों, ( नित्य॑ं ज्ञानाभ्यासरतं ) नित्य शा्नज्ञानके 
सभ्यासमें रत हों ( नित्यं च प्रशमे स्थितम्‌ ) नित्य ही शांतिमें 
रमते द्वों, ( एंव ब्रिघं स्वमृहांगणमागत हटा ) ऐसे महान... 


श्५४ ] सारसग्ुचय टीका । 
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झपने घरके आंगण तक जाए हुए देखकर ( यः मोहात्‌ मात्तबे 
कुठते ) जो कोई मोहके चशीमृत होकर उनके साथ ईर्पा करें, उनका 
सत्कार न कं, उनको दान न देवें ( तत््य क्रिया न विद्यते ) वह 
आवकक़ी क्रियासे रहित है । 

भावार्थ-ऊपर लिखित मुर्णोते विशिष्ट महानु वैरागी निस्य् 
जाक्ज्ञाच व ध्यानमें रत नि्ुन्ध साधुक्ता जो सनन्‍्मान नहीं करता 
है वह स्वयं मिव्याइष्टी है, पमे क्रियार्मोसे श॒म्व हैं, वह दानका मार्ग 
नहीं जानता है। 


मोक्षमा्गं पाथिक । 

मायां निरासिकां कला ठष्णां च परमोजसः $ 

रागद्वेषों सप्ुत्साय प्रयाता पदमक्षयस्‌॥ २०८ ॥ 

अन्वयारथ-( परमोजसः ) परम तेजी चीर पुरुष (मायां च 
तृष्णां निरासिश्ञां छत्वा ) मायाचार ओर तृप्णाकों दुर करके ( राग- 
हेंषी समुत्सारय ) और रागद्वेषको नाश करके ( अक्षयत्‌ पद प्रयाता:) 
झविनाशी मोक्षपदको पहुँचे हैं। 

भाषार्थ-संसारका मुरू कारण तृष्णा है, विवर्बोकी लोडुपता 
है । इसीके हेतु प्राणी मायाचार करते हैं तथा इसी हेतु इष्ट पदा- 
थोर्में राग व अनिष्ट पदार्थो्में द्वेष होता है । ये राग्रेष ही कर्मेेधके 
कारण हैं। इन्हींके नाशसे कमोका क्षय होता है। सम्यस्दृष्ठि घीर चीर 
पुरुष साहस करके जात्मध्यानका अभ्यास करते हैं | क्षपकश्रणीपर 
भाहढ़ होकर चार घातीयकर्मोका नाश करके केवली होजाते हैं। 
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फिर शेष चार अघातीय कमौका भी क्षयरर शुद्ध ओर रृत्यकत्य हो 
अविनाशौ मोक्षको प्राप्त कर लेते हैं । 
धीराणाभवि ते धीरा ये निराकुछचेतस; । 
कर्मशनुमहासैन्यं ये जयन्ति तपोबछात्‌ ॥२०५९॥ 

* अन्वयाथ-(ये निराकुलचेतस:) जो आकुलता रहित चित्तको 
धारण करनेवाले हैं ( ये तपोबलात्‌ कर्मेशन्रुमद्ासेम्यं जयंति ) तथा 
जो तपके बल्से कमशन्नुओंकी महासेनाको जीत कछेते हैं ( ते घीरा- 
णाम्‌ अपि धीराः ) वे धीर पुरुषों भी बड़े घीर हैं । 

भावा्थे-जगतके शत्रुओंको जीतना कोई वीरताकी बात 
नहीं है | धन्य हैं थे महापुरुष जो निग्नेध होकर आगमानुसार 
चारित्र पालकर बाईस परीषहोंकों सहते हुए परम क्षमाभावके साथ 
तप करते हैं और वीतरागता व समताको प्यार करते हुए जात्मा- 
नंदका भोग करते हैं | उनहीक कमकी निजेरा होती दे व नवीन 
कमोका संवर होता है। वे मोहको पददलित करते हुए निर्मोह- 
भावमें बढ़ते हुए शुद्ध परमात्मा होजाते हैं । 
परीषहजये शूराः श्राश्रेन्द्रियनिग्रहे | 
कपायविजये शुरास्ते शुरा गदिता बुचे। ॥२१०॥ 
अन्वयार्थ-( परीषहनये शूरा: ) जो छुधा, तृषा आदि बाईस 
परीषहोंके जीतनेमें वीर हैं (च इन्द्रियनिग्रहे शूराः) ओर जो 
पांचों इन्द्रियोंको वश रखनेमें वीर हैं ( कषायविजये शूराः ) ओर जो 
क्रोधादि कषायोंके जीतनेमें योद्धा हैं (ते श्राः ) वे ही सच्चे वीर 
( बुषेः गदिता: ) बुद्धिमानोंके द्वारा कहे गए हैं। 
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भावार्थ-इस संप्तारमें संसारी प्राणियोंके मुख्य वेरी विषय 
तथा कषाय हैं तथा सहनशीरता रखना बड़ा ही दुलेभ है। आप- 
त्तियोंके आनेपर आकुछता न होना बड़ा ही. साहसका काम है । 
जो महापुरुष संकटोंके पड़नेपर भी वज्ञफे समान घीरवीर बने रहते 
हैं तथा उत्तमक्षमादि दशलाक्षणी घरममके प्रभावसे या व्यवहार 
त्नत्रयके द्वारा निश्चय रत्नत्रवमई जआत्मानुभवका अभ्यास करते 
हुए विषय कषायोंको जीत छेते हैं, वे ही सच्चे वीर हैं, पूज्य- 
नीय हैं, वंदनीय हैं । 

नादत्तेडमिनवं करे सच्चारित्रनिविष्ठधी । 

पुराणं निनयेद्ाढं विशुद्धध्यानसंगतः ॥ २११ ॥ 

अन्वयार्थ-( सच्चारित्रनिविष्टधी: ) सम्यक्चारित्रके पालनेमें 
जिसकी बुद्धि लवढीन है वह ज्ञानी ( विशुद्धेध्यानसंगतः ) 
निमेल बीतराग ध्यानकी संगतिसे ( अभिनवं कर्म न आदत्ते 
नवीन कर्मोका आखव नहीं करता है ( पुराणं वाढ॑ निगयेत्‌ ) व 
पुराने कमोंकी अत्यधिक निर्रा करता है। 

भावाथे-व्यवह्ार चारित्रके द्वारा स्वरूपाच्रण रूप निश्चय 
चारित्र या आत्मरमणरूप ध्यान ही वास्तवमें मोक्षका मार्ग है । 
जिस उपायसे नवीन कमौका संवर हो ओर पृर्व॑बद्ध कर्मोकी 
अति अधिक निजरा हो वही मुक्तिका उपाय है। अतएव ततज्ञानी 
लीव पूणे समताभावके साथ प्रयत्न पूबेक जआत्मध्यानका हृढ़्तासे 
अभ्यास करते हुए आलशुद्धि करते चले जाते हैं। ऐसे घीर वीर 
युरुष घन्य हैं । । 


मोम पथिक । [ भथड 
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संतारादबासनिईत्ताः शिवसोख्यसम्रुत्तुका: । 

सद्विलल गदिता; प्रातः शेषाः स्वार्यस्य वंचका: ॥२१२॥ 

अन्ययाध-( संस्तारवास निर्वुत्ता: ) जो संक्ारक अमणस उदास 
हैं ( शिवसीस्यत्तमुत्पुक: ) तथा कल्पाणमय मोक्षके सुखके लिये 
जयंत उत्माही हैं। (से प्राज्ञा: ) वे ही बुद्धिमान पंदित ( सद्धिः ) 
साधुओक द्वारा ( गद्िता: ) कहे गए हैं ( थेोवा: स्वा्त्य वंचका: ) 
बाढ़ी सब जीव अपने आत्माफे पुरुषार्थकीं ठगनेवाले हैं। 

भावार -मे ही पहित मे विहवान हैँ जो भेद विज्ञान द्वारा यह 
निर्णय कर चुके हैं कि चार गति संत्तारका वास स्यागने लायक हैं 
व मोक्षका निशकुल घाम अहण करनेलायक है। ऐसा निश्चय करके 
जो संप्तारसे बैरोगी होकर वे मोक्षके उत्साही होकर सम्यकृनारित्रका 
भक्े प्रकार पालन कराने | परम्तु जो केवल शार्थेक्नो जानते हैं, 
बद़त उपदेश करते हैं. परन्तु संस्तागसे ने बैगंगी है न गोक्षके लिये 
उद्यमझील | से अगनेकी ठय रदे हैं, जान करके भी आत्मकर्पा- 
से विमुख दें 

समता संबेभूतेष॒ यः करोति सुमानसः | 

मरमस्रभावनिमुक्ता यात्यत्षा परमव्ययम्‌ ॥ २९१३ ॥ 

अन्ययाथे-(यः सुमानसः। हो शुद्ध मनधारी मानव (ममत्व- 
भावनिमुक्त: ) ममता भावकोीं छोड़कर ( सर्वगूनेपु समतां करोति ) 
सर्व प्राणीमात्रगर समतामात रखता है ( जसती ) वह ( अव्ययम्‌्‌ 
पर्दे यात्रि ) मोक्षके अविनाशी पदको प्राप्त कर ठेता है। 

भावांपे-मोक्षमारी आत्मज्ञान पूर्वक बीतरागभावमें दे । बीत- - 


रागता तब ही प्राप्त होगी जब सवे जगतके पदार्थोत्ते ममत्वका त्याग 
किया जायगा। और जब सर्व जगतके प्राणियोंको निश्चयनंयसे एक 
समान शुद्ध ज्ञातादृष्टा अबिनाशी वीतरागमय देखा जायंगा | तब 
किसीसे न राग रहेगा, न किसीसे द्वेष रहेगा । समताभाव सहित 
बर्तनेसेआत्मध्यानकी वृद्धि होती है। जिससे संवर विशेष होता है 
व पृव॑बद्ध कर्मोकी विशेष निजेशा होती है। ऐसा जानकर मुमुक्षुको 
साम्यभावकरा अभ्यास करना चाहिये। ' 


इन्द्रियाणां जये शूराः कंमेबन्धे च कातरा: 

तत्वार्थाहितचेतरकाः स्वशंरीरेडपि निस्पृष्दः ॥ २१४ ॥ 

परीषहपहारातिवननिदेलनक्षमा: । 

कषायविजये शूरा; स शूर इति कथ्यते ॥ २१५ ॥ 

अन्वयाथ-( इन्द्रियाणां जये शूगः ) जो पांचों इन्द्रियोंकि 
जीतनेमें बीर हैं ( कमेबंधे च कातरा: ) तथा कर्मौंके बांघनेमें कायर 
हैं अर्थात्‌ जो क्मबंघप्ते भयभीत हैं ( तल्वार्थाहितचैतस्करा ) तत्वा- 
थेके मननमें जिनका मन रूपेलीन है ( स्वशरीरेडपि निस्परहाः) जो 
अपने शरीरसे मोह रहित हैं. ( परीषहमहारातिवननिद्लनक्षमा: ) 
जो बाईस परीषहरूपी शब्ुओंके बंनको नाश करनेमें संमर्थ हैं ( कषा- 
यविजये श्राः ) जो कषायोंके जीतनेमें शूर हैं (स शुरः इति कंथ्यते ) 

ही शुर हैं ऐसा कहा गया है ँ 

भावार्थ-महात्रती निर्मंभ आचोरये, उपाध्याय साधु संसारसे . 
'परम वेरागी, जितेनिद्रय, त्त्वके अभ्यासी, 'रीषशेंको जीतनेवाले, 
बीतरागी होते “हुए ऐसे उत्तम ध्यानका अभ्यास करते हैं'जिससे 
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कर्मोंकी निनरा होजाती है और आात्माकी शक्ति,बढ़ती जाती है। 
वेही सच वीर योद्धा हैं। 

संसारध्व॑सिनी चर्या ये कुवति सदा नराः । 

रागदपहति कृत्वा ते यान्ति परम पदस ॥ २१६॥ 

अन्याये-( ये नराः ) जो मनुष्य (सदा) हमेशा  संसार- 
ध्वंसिनी चर्या कुवति ) संतारको नाश करनेके लिये आचरण पालते 
हैं (ते ) वे ( रागद्वेपहतिं कृवा ) रागद्वेषफो नाश करके ( परम 
पदम्‌ यानित ) परम पदको प्राप्त करते हैं । 

भावाथ-सम्यर्दष्टी निग्नेध साधु संत्तारको दुःखोंक़ा सागर 
समझकर इससे पार होनेके लिये मुनियदके चारित्रको भलेग्रकार 
पालते हैँ । व्यवहार चारित्रके द्वारा निश्रय चारिरकों पालते हुए. 
स्वात्मानुभवका मानन्द लेते हुए परम समतामावमें जमते हुए राग- 
हेपका क्षय कर देते हैं। बीतगगताका प्रगट होना द्वी परम पदका 
हाम है | | 

पलेस्तु रहिता धीरा मलदिग्ध्वाड्यट्टप: । 

सदब्रह्मचारिणो नित्य ह.नाश्यासं सिपेंविरे ॥ ११७॥ 

लयारथ-( महैस्‍तु रहिता: ) जो रागादि दोपोंसे रहित 

होनाते हैं ( गलदिग्ववांगपष्टयः पर तु स्नानादिके त्यागसे शरीरके 
अंगयपंगोपें मलसे लिप्त दिखने हैं तथापि ( सदब्रह्मचारिणः ) सच्चे 
त्रद्मचारी होते हैं ऐसे ( नित्य ज्ञानाभ्व से सिपेविरि ) सदा ज्ञानका 
अभ्यास करते रहते हैं। 

भावा्थ-निर्मेध साधु शरीरके. मलीनपनेकी कुछ भी परवाह , 


१६५० ] ..  सार्रसंमुंबंय टीका। 
न करते हुए अपने व्यवहार व॑ निश्चय चारित्रको अंती चार रहित श 
पाठते हैं | अन्तरझमें शुद्धात्माके सख्वरृूपकी भावना करते हैं । 
आत्ध्यानमें जमते हैं | जंब उपयोग ध्थानमें नहीं लगता है तब 
शा्त्रोका मनन करतें हैं | निरंतर ज्ञानानन्दका रस पर्नि करंना ही 
उनका ध्येय होता है । 

ज्ञानभावनया सिंक्ता निभृतेनान्तरात्मनः । 

अप्रभत्त गुण _ प्राप्य लमन्‍ते हितमारमनः ॥ २१८ ॥ 

अन्वयाथ-( अन्तरात्मना: ) सम्यमन्दष्टी महात्मा साधु (ज्ञान- 
भावनया पिक्ता ) आत्मज्ञानकी भावनासे सीचे हुए व ( निमृतेन ) 
हृढ़ता रखते हुए (अप्रमत्त गुण प्राप्य) अप्रमत्त शुणस्थानोंमें चढ़करः 
(आत्मन: हित) अपने आत्माका हित (लमन्ते) प्राप्त करते हैं । 

भावार्थ-आत्मध्यानका दृढ़तपुवेंक अभ्यास करनेसे अप्रमत्त: 
विरत' नाम सातवें गुणस्थानसे जागे चढ़कर साधु अपूर्वकरणादिः 
गुणस्थानकि द्वारा मोहका क्षय करके फिर शेष तीन घातीय कर्मोका' 
भी क्षय करके केवल््ञनी दोजाते हैं । सातवेंसे चौदह गुणरस्थान 
तकके सब गुणस्थान अंप्रमतत कहलाते हैं; क्योंकि सबे ही आत्म- 
ध्यांदांसक्त हैं | समंत।पूर्वक ध्यान करनेसे ही परमात्मपदकी प्राप्ति 
होती है। 

. संसांखासभीरुणां स्यंक्तान्तवह्निसेगिनाम्‌ | 
विषयेभ्यो नि त्तानां हाध्य तेषां हि जीवितम ॥२९१९॥ 
अनवयाथ-(संसारावासभीरुणां) जो महात्मा संसारके अमणसे 

भयभीत हैं ( त्यक्तान्तबल्मिसंगिनास्‌ ) तथा रागोदि अन्तरक् परिग्रह 


पोक्षमारे पथिक हे भर 


ब-क्षेत्र मकानादि बादरी परिगके तगी हैं तथा (विपयेश्यों सिृ- 
जानां ) पांचों इन्द्रियोके विशर्योपते विरक्त हैं (तेपां हि. जीवितम्‌ 
नाध्यं ) डन साधुर्मोक्ता ही जीवन प्रशेसनीय है । 

मात्रा -मोक्षत्र गेरर आरूढ़ होकर सीये मोक्ष-घरकी तरफ़ 
बढ़नेवाले वे.ही- साधु होते हैं जिप्तको हम्न-संसतारकी चारों गतियोंमें 
कहीं भी सुन्दरता नहीं भासती है, सूबे ही गतियोंमें मानसिक या 
शारीरिक कष्टोंक़ी आकुलता ही नजर जाती है तथा बालकव्त्‌ सरल 
होकर वस्त्रादि परिग्रदको त्यागकर अतरंगर्में कपायोंको व काम्रादि 
मांचोंको जीतते हैं। तथा जो जितेन्द्रिय रददते हैं, आत्मसुखमें सदा 
मगन रहते हैं उनहीका मानवजीवन प्रशेसाके योग्य है, उन्होंने ही 
नरजन्मको सफल किया है। 


सम झत्रो च मित्रे च समो मान्ापमानयो: । 
 लामाकामे समो नित्य छोष्ठ कांचनयोस्तथा ॥२२०॥ 
“सम्यकृत्वभीवनाशुद्ध ज्ञानेसेवापरायेंण । 
चारित्रावरणासक्तमक्षीणसुखकांक्षिणम्‌ ॥ २२१ ॥ 
* ईदरश.श्रमणं हृष्ठा यो न मन्येत दुष्टपी! । 
नृनन्‍्मनिष्फकं सारं संहारयति सवथा ॥ २९२॥ ' 
अन्वयार्थ-( शत्री च मित्रे समः ) जो महात्मा साधु शम्रुमें 
#व मिन्रमें समानभाव रखते हैं (च मानापमानयो: समः ) तथा जो 
मान व अपमान होनेपर समभावके घारी रहते हैं (लाभालाभे सम: ) 
व्‌ जो लाभ व हानिमें समान भाव रखते हैं (तथा नित्य छोछ- 
कांचनयोः -समः,). पैसे ही. जो सदा कंकड »और सुवर्णमें एकसा 
' 'द३ 


१६२ ] सारसमुचय टीका | 


१९मऑ।थि।२छा। ७ 0 8 00770049400।0 00 8॥॥8॥॥8॥9१7838778%78॥१8/48॥48॥9॥॥8॥8॥॥079॥9॥6॥॥95॥ 8९९४५ ७ ॥80॥8॥॥9॥087६8 8 8॥8/॥8॥॥ &॥3 00॥, 


भाव रखते हैं ( सम्यकृत्तमावनाशुद्ध ) जिनकी भावना सम्ब्- 
नके कारण 'शुद्ध रहती दे ( ज्ञनसेवापगण्ण ) जो तत्वज्ञानकरी 
सेवामें तप्पर रहते हैं ( चारिजाचरणासक्त ) जो सम्यकृचारित्रके 
आचरणोंमें आसक्त हैं ( अक्षीणम्ुखकांक्षिणम्‌ | जिनको अविनाशी 
आत्मिक सुखको ही हच्छा है ( इच्शं श्रम्णं इष्टा ) ऐसे सच्चे निर्मथ 
साधुको देखकरे (यः दुश्घी: ) जो -दुष्बुद्धि मानव (न मन्यते ) 
-मक्ति नहीं करता है वह ( लृजन्म निःफर्क) अपने मानवजम्मको 
'निःथेक बनाता हुआ ( सार संररथा संहाग्यति ) इस जन्मसे जो सार 
फल प्राप्त करगा था उम्फो बिलकुछ नाश कर डालता है। 
भावाय-सम्यर्ट्टी आत्मज्ञानी श ब्लोक्त आचरण करनेवाले 
बितेन्द्रिय वीतरागी साधु सच्चे मोक्षमार्गी साधु हैं। उनका दशशन 
करके भव्य जीव तृप्त होनाते हैं। ऐंसे उत्तम पात्रको 'छाम होजावे 
तो दातार गढगद होजाते हैं, अपना' जन्म सफल मानतें हैं और 
नव प्रकार भक्ति करके दान देते हैं। जो अज्ञानी, 'अभिमानी व 
दुष्ट मानव हैं वे ऐसे आत्मज्ञानी साधुको देखकर मुंह फेर केते हैं 
उनको दानादि नहीं देते हैं। वे मानव देव; गुरु, धर्मकी श्रद्धा न 
रखते हुए बहिगत्मांच. मानी हैं। उन्होंने अपने मानवजन्मका सार 
कुछ भी न पाया। इस नरजन्मकी सफलता तो जात्मज्ञान व आत्मा- 
नुभवके छामसे होती है जिप्तसे बतेमानमें भी सहन सुखशांति 
मिलती है व मविष्यमें सुग्दर जीवन प्राप्त दोजाता है। 
. रागादिवनन रूम परित्यज्य हृढ़व्रता। । 
धीरा निपलचेत्‌स्का तपल्‍्यन्ति प्रहाधिय।॥ ३२३ ॥ 


अन्वयाथ-( रागादिवद्धन संग) सगद्वेपदि बढ़ानेवाली परि- 
गहको ( परित्यज्प ) त्याग करके (महाघियः) महान विद्व/न धीमान्‌ 
( रृढ़तता: ) हृढ़तासे बर्तों्रों पालते हुए ( निर्मेल्चेतरकाः ) व 
चित्तको शुद्ध रखते हुए ( धीरा: ) पैयवान्‌ ( तपप्यन्ति ) तपका 
साधन करते हैं।... का 

भावाये-कर्मोकी निनरा तपके बिना नहीं होसक्ती है। तपस्वि- 
मोंके लिये आवश्यक है कि थे अंतरंग व बहिरंग' परिग्रहोंशा त्याग 
करें; क्षुग तृपा, शीत उप्णादि बाईस परिपरोंकी समताभावसे सहन 
करनेवाले हों, अपने अहिंसाए पांच ब्रतोंको द़तासे पालन फरें द 
चित्तमें माया मिथ्या निदान आदि कोई दोप न रक्खे-परम पैयके 
साथ जात्मध्यानका साधन करें। 


संसारोत्मिचित्तानां निश्रयससुखपिणास्‌ । 

सबपंगनिहत्तानां धन्य तेपां हि जीवितमू ॥ २२४ ॥ 

अन्वयाथ-( संतारोद्विमचित्तानां ) जिनका चित्त इस दुःख- 
मय संसारसे विशक्त है ( निःश्रेयससुखषिणाम्‌ ) व जो मोक्षके अ्षवि- 
'नाशी खुखके अभिलापी हैं ( सर्वेशृंगनिववत्तानां ) तथा जो सर्व अत- 
रेंग बहिरंग परिग्रहके त्यागी हैं ( तेषां हि जीवितम्‌ धन्य ) ऐसे ही 
मदात्माओंकरा जीवन धन्य है, प्रशंसनीय है । 

भावाथ-सर्वसे उत्तम पुरुषर्थ मोक्ष है। जिसकी सिद्धि प्राप्त 
कर लेनेपर प्राणी सवे दुःखोंसे छूट जाता है और वह. आत्मा जपनी 
स्वाभाविक अमृत्य सम्पदाको प्राप्त कर लेता है। इसका उपाय वे ही 
कर सक्ते हैं जो निर्मेथ साधु सर्वे परिग्रदके त्यागी होकर संसारस्ते 


.आ६४ ] सारतपुदंद टीका | 
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'तीत्र बेरागी हैं तथा भत्तीनिद्रिय आंनंदंको निरन्‍्तर' पानेकी भावना 
रंखते हैं। जो महानुमांव'इस पुरुषा्क्रो-साधंन करते हैं उनका 
मानव जन्म वास्तेवमों प्रशेताके योग्य' है | 

सप्तभीस्थानपुक्तानां यत्रास्तंमितशायिनोंम । 

त्रिकालयोगयुक्तानां जीवित सफर भवेत्‌ ॥ २२५९ ॥ 
... अन्वयंथे-( सप्तमीस्थान॑मुक्तानां ) नो सात प्रकार मर्योके 
स्थानसे मुक्त हैं ( यत्रास्तमितशायिनाम ) जहां भी सूय्ये अस्त 
होजावे वहीं ही विश्राम करनेवाले हैं ( त्रिकरीलयोगंयुक्तानां ) व 
तीनों काल योग करेनेंवाले हैं ( जीवित॑ सफर मवेत्‌ ) उनहीका 
जीवन सफल होता है। 

भावार्थ-निर्गंध सुनियोकी यह चर्या है कि वे सात प्रेंकारका 
भय न रखके निर्भय रहते हैं । वे सात भेण हैं--१ इंसकोक भय- 
लोक क्या कहेंगे ऐसा भय, २ परंलोक भय- परंलोकमें' कहीं दुःख 
मय गतिमें न चला जाऊं, ३ रोग भेंय-कहीं रोग न आजावे, ४ 
अरक्षा मय-मेरा कोई रंक्षक नहीं है, क्या करूं, ५ अगुंप्ति भये- 
मेरो वस्तुएं कहीं चली न जावें, ६ म्रण भय - कहीं मेरण 'न हो 
जावे, ७ अकस्मात्‌ भय-कहीं कोई आपत्ति न आजावे। वे सांघु 
परम दुयावान होते हैं, दिवसमें ही प्रासुक जंतुरहित भूमिपर विद्वार 
कंरते हैं । जहांपर भी सूर्य अंस्त होनेको होता है वहीं रात्रिको ठहर 
जातें हैं व योगांभ्यास करते हैं। संबेरे दोपहर व सांझेकों तो अब- 
जय ध्यानमें मग्म रहते हैं। इस प्रेकारका चोरित्र पालनेवाले साघु- 
आओंका ही जीवन संफल है। 


आतंरोद्रपरित्यागादू पर्शक्रप्तमाश्रयात्‌ । 

जीव प्राप्तोति निर्वणमनन्‍्त(ुखमच्युत ॥ २२६ ॥ 

अन्वयार्-( आर्तरोद्र१रित्यात्‌ ) आते व रौद्रध्यानका त्याग 

से ( धर्मझुकुममाश्रयात्‌ ) तथा घरमंध्यान व झुक्नष्यानका भाधव 

फरनेसे (जीव: ) यह जीव (अनंतसुर्) भननन्‍्तसुखसे पूर्ण (अच्युत) 
ओर णविनाशी ( निर्वाणं) मोक्षकी (प्राप्नोति) प्राप्त कर छेता है। 

भावाय-इस लोक परिणामोंकी थिरताकी मपेक्षासे ध्यान चार 
प्रकारका है। जाते रौद्रघ्यान संसारके कारण हैं णवकि धमेध्यान 
भ्रोर श॒क्लष्यान मोक्षके कारण हैं। जआातेध्यान चार प्रकार है। 
इ वियोगन - इष्ट पदार्थोके वियोगसे होनेवाला।. अनिए संयोगन्र:- 
भनिष्ट कत्तुके संयोगसे होनेवाला। पीडाजनित-रोग पीडासे होने 
बाला। निदानन-भागामी भोगोंकी हच्छासे होनेवाला.। यह चार 
प्रकाशका दुष्ट भावरृूप जातध्यान द्ोता है। हिततानन्दी- 
दिंसामें आनन्द माननेवाला | म्ृपानंदू-असत्यमें जानंद माननेवाला। 
घोपषनिंद-सोरीमें आनंद माननेवाढ़ा।। परिग्रहानंद-परिग् 
क्ानन्द माननेवाला। ये चार प्रकारके दुष्ट भाव एवं रोद्रध्यान हैं.। 
मुख्यतासे रौद्गध्यान नर्कंगतिका व, जातेध्यान, तियच गतिका बंष 
बुंरता है। चार म्रकारका घु्में ध्यान है- 

१-आज्ञाविचय-जिनेन्द्रको आश्ानुसार ज़ीवादि तत्नोंका 
डिचार करना, २--अपायविचय-अपने व दुसरोके रागादिभावों का क , 
कर्मोंका नाश कैसे हो ग्रह विचार क़रना, ३- विपाकृविचय -फसोके 
झुम व लशुभ फरकी विचारकर समभाव रखना। ४ संस्थानविचय-८ 


१६६ ] सारसप्ुच्य टीका । 
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* छोकका स्वरूपया आत्माके स्वरुपका विचार करना। यह ध्यान चोवे 
अविग्त सम्यग्दशन गुणरथानसे लेकर अप्रमृत्तविरत सातवें गुणस्‍्थान 
तक होता है। चार प्रकारका झुक्कध्यान है-१ प्रथकृलवितर्क- 
धीवार-नहां अवुद्धिपूवेक योगसे अन्य योग, शब्दसे अन्य शब्द, 
ध्येय पदार्थसे जनन्‍्य ध्येयपर पल्टन होसके। २ एकल पितर्क 
आअवीचार-जहां एक ही योग द्वारा एक ही शब्द द्वारा एक ही ध्येय 
पर जमा जावे। ३ सूक्ष्मक्रियाप्रतिपाति-जहां काययोगका चृद्म 
हरनचलन रह जावे। 9 व्युपरतक्रिय निदृक्ति-जहां सर्व योगोंका 
भिरोध होजावे । आठवें गुणस्थानसे बारहवेंके ॥रंभतक पहला शुह्ष- 
ध्यान रहता है, बारहवेंमें दुसरा होता है। तेरवेके अंतर्में तीसरा व 
चोदहवें गुणस्थानमें चोथा ह!कृध्यान होकर यह जीव सिद्ध होजाता है। 
आत्मानं विनयाश्पासे विषयेषु पराइ्सुखः । 
साधयेत खद्दित प्राज्षो ज्ञानाभ्यासरतो यतिः॥ २२७ ॥) 
अन्वयाय-(प्राज्ञ: यतिः) बुद्धिमान मेदविज्ञानी यति (विष- 
थैधु पराड्मुख:) पांचों इन्द्रियोंके विषयोंसे विमुख होता हुआ (ज्ञाना: 
श्यासरत; ) तखज्ञानके अभ्यासमें दत्तचित्त रहता हुआ (भात्मानें, 
विनयाभ्यासे ) व अपनेको चारित्रके अभ्यासमें लगाये रखता हुआ 
( स्वहितं साधयेत्‌ ) जात्माके हितका साधन करता है । 
भावार्थ-भाप्मोन्नतिके पथपर साधु तब द्वी चल सक्ता है . 
जब वह अपने चित्तको इन्द्रियोंके विषयोस्ति विरेक् रहने व निरंतर 
तलज्ञानका व आतज्ञानका अभ्यास करे व इसीलिये जिनागमका 


अनन करनेमें अपने समयको लगाए रहे व जिनोक्त चारित्रके साथ- 
नें प्रमादी न हो । 


हे 
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यथा संगपरित्यागप्तवा कर्मतिमोचनस्‌ । 

यथा च कर्मणां छेदत्तथासन्नं पं पद्म ॥ ९१८ ॥ 

अन्वयार्य-( यथासंगपरित्याग: ) जैप्ेर परिग्रद्ा ममता 
छोड़ा जाता है (तथा कमेविभोचनम्‌) वेसे २ कमोक़ी निभरा होती 
जाती है (यथा च कर्मणां छेद:) जैप्तेर क्मोा क्षय होता जाता है 
(तथा परम्पदस्‌ आसल्ने) वेपतेर परमपद्‌ मोक्ष समीत जाता जाता है। 

भावार्थ -यद्यपि वुद्धिपूर्वक्क चोदह प्रकार अन्तरंग व दश 
प्रकार बहिरंग परिग्रदका त्याग साधुदद घारते हुए किया जाता: 
है तथापि जबतक कपायोंकरा उदय है तबतक परिग्रहका पृणण ल्याग 
नहीं है | आत्मण्यानकी अमर बढ़नेसे जैसे २ शुणस्थान चढ़ता है 
वैसे २ कषाय मंद होती जाती है बीतरागता बढ़ती जाती है। 
जितनी अधिक २ वीतरागता बढ़ती जाती है उतनी ही अधिक २ 
करमोक्री निगरा होती है। जितनी २ अधिक कर्मोकी निशा होती 
है व आखत्का निरोव अधिकर होता है उतना ही मोश्षाद निकट 
आता जाता है। 

यत्परित्यज्य गन्तव्ये तत्‌ स्वक्नीयं कर्थ भव्रेत । 

शत्यालोच्य शरीरे5पि विद्वान तां च परित्यनेव ॥२२९॥ 

अन्वयाये-( यत्‌ परित्यज्य ) जिम शरीरको छोडरर ( गन्तन्य ) 
जाना पडेगा (तत्‌ सतकीयं कर्थ भवेत्‌ ) वह शरीर अपना फैसे | 
होसक्ता है (इति आलोच्य ) ऐश्ता विचार कर ( विद्वान ) भेद 
विज्ञानी पेढित (शरीरे अपि ) शरीरसे भी (तां च परित्यमेत्‌ ). 
उस ममत्वभावको छोड़ देते हैं। 


शंट.]] सारसंप्रेघय दींका । 
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भावार्थ-पन, घान्य वस्थादि तो शरीरसे .बिरवूकुछ जुदे हैं, 
इनका त्याग कर देना तो संभव है, शरीरका- त्याग तो संभव नहीं 
दर्योकि यह संगमका साधक है। ऐसा है तौमी साधुगण- शरीरमें 
ममता नहीं रखते हैं, वे चछ उसकी रक्षा सेयमका साधक जान करते हैं-। 
उनको यह निश्चय है कि शरीर पर है, आयुकरमेके आधीन है, आयु-. 
क्षयसे अवश्य क्षय होजायगा। तब बे प्रवीण साधु इस क्षणिक्क शरीः 
रसे' मोह नहीं करते हैं. फरिंतु इसके द्वाय' आत्मध्यानक्रां अभ्यात्त 
फ्रते हैं । 
मृत नात्मा प्रियस्तेपां ये रता। संगससहे । 
समासीना। पकुतिप्याः खीकतु नेत्र शक्पते ॥.२३० |॥ . 
अन्वयाथ-( ये संगसंगहे रता: ) जो..परिग्रइके सेंचय कर- 
नेप्तें रत हैं, ( समासीना: ) सुखसे बेठनेवाले हैं. ( प्रकृतिस्थाः ) 
मौके उदयके क्राधीन हैं (तेषां नुनं॑ आत्मा प्रियः न ). उनको 
निश्चयसे भात्माकी भोर प्रेम नहीं है (रवीक्तु नेव शबयते.) वे 
कभी भी भात्माकी सत्ता स्वीडार नहीं कर सक्ते हैं । 
भावाथे- संपार और मोक्षत्ते विपरीतता है।जों संत्ारप्रेमी हैं 
वे मोक्षप्रमी नहीं, जो-मोक्षप्रेमी हैं, वे संसार रागी नहीं। मिनको 
विषयभोगोंकी भावना रहती है वें नाना प्रकार भोगसामग्री व घंनका 
सुंचय करते हैं। आहस्य प्रमादसे बैठे रहतें हैं। कर्मोके उंदयके 
अनुकूछ वर्तते रहंते हैं। वे मोहीं जीत एक तो जात्माकी बात ही नहीं 
चुनते हैं, यदि छुनते हैं ती धारणामें नहीं रखते है। अनंतानुभन्धी . 


कपायकें उंदयंसे उनको जात्माकी ओर प्रेम नहीं उठता हैं। 
ध्------नश्ड्िककैम्नल ४... . . 


प्रपत्त व्‌ परिभ्रह्यागसे-लाभ । [१६९६ 
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मयत्व व पारग्रहत्यायस लाभ । 


शरीरभात्रसंगेन मवेदारम्मपर्षनस्‌ । 

तदशाखतमत्राणं तरिमिन विद्वान रति स्यजेत्‌ ॥२३१॥ 

अन्वबाये-( शरीरमात्र पंगेन ) और परिमह न होते हुए भी 
शरीर मात्ररे . परिभवहसे ( आसम्भवर्धनम भवेत्‌ ) शरीरके ,टहिये. 
आरम्मकी वृद्धि होसफती है ( तत्‌ अशाश्वतं ) यह शरीर अनित्य., 
है.( अन्राणं ).भशरण है ( विद्वान्‌ ) पण्डित पुरुष ( तस्मिन्‌ रवि 
त्यजेत्‌ ) इस शरीमें भासक्ति छोड़ देते हैं | . 

भावर्थ-शरीरकी आम्रक्ति बुरी चीज है-। यदि शरीरमें मोहे 
शे तो इसके लिये भोग्य वस्तुओंके संग्रहका ,प्रबन्ध करना पड़ता है 
और परिग्डका सम्त्रध बढ़ जाता है-। ज्ञानी- जबः यह भले 
प्रकार जानते हैं कि यह शरीर एक दिन छूट भायगा ,तब-कोई इसे 
रख -नहों,सकता । मंत्र, यंत्र, औषधि, देव, दानव,. मित्रादि.कोई: 
भी. शरीरको अचेतन होनेसे बचा नहीं सकते। ऐसा समझकर ज्ञानी! 

: जन इससे मीति.विलकुल नहीं रखते हैं। चाकरके समान- इसे पाल+ 

कर इससे संयमका साधन कर लेते हैं । 

संगाद संजायते ग्रद्धिशंद्ों बांछति संचपम्‌ । 

पंचयाद्ते छोमो.लछोभाहःखपरम्परा ॥:९३२-॥ 


अन्रयाथ-( संगात यूद्धि: संजायते ) परियइकी मूर्छा होनेसे- 
विषयोंकीं छोडपता पैदा होतीं! है ( गृद्धों संचय्यं वांछतिं) लोलपता - 
इनेंसे धनादि परिथिंदका एंकन्र होना- चाहता हैं ( संचयातःछोम:ः 


१७० ] सारतप्रुथय टीका | . 
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बंधेते ) धनादिके संचय करनेसे लोभ बढ़ता जाता है ( लोभाव 
दुःखपरग्परा ) लोमपे दुःखोंकी संतान बढ़ जाती है। 

भावाथें जिसके भीतर शरीगदिसे ममता होगी उसके भीतर 
एन्द्रियमोगोंकी गृद्धता पेश होजायगी तब्र वह अवश्य धनःदि साम- 
धीको हरद्ठा करेगा। जितनार घन चढेगा डतनार लोभ बढ़ेगा 
कि यह घन कम न हो किन्तु बढ़ता नावे | छोभके बढ़नेसे अन्या- 
यप्तें प्रवत्ति होगी, अन्यायसे तीत्र पाप बंध होगा, पापके फरसे 
दुःख होगा, नीच गति होगी। वहां भी अशुभ भावेंके कारण पाप 
बंध होगा। फिर दुःखमय अवध्था प्राप्त होेगी। लछोमकी मंदता होना 
क्षतिशिय कठिन होजायगा । 

पपलाजायते लोगो लोमाद्रागाथ जायते । 

शगाद जायते द्वेषो ट्वेपादु:खपरम्परा ॥ २३३ ॥ 

: अनवयार्थ-( ममत्वात्‌ ) ममताभावसे (लोभो जायते ) छोभम 
पैदा होता है ( छोभात्‌ राग: च जायते ) तथा छोमसे राग पैदा 
शत है ( रागात्‌ च द्वेप: जायते ) रागसे द्वेप उत्पन्न होता है |. 
( द्वेषवात्‌ दुःखपरंपरा ) हेबसे दुःखकी संतान चल पड़ती है। 

भावार्थ-शरीर, कुटुम्बर व भोग सामग्रीमें ममता भाव होनेसे 
उनके बने रहनेका व उनके लिये घनादि प्राप्तिका लोम होता है। 
लोभके कारण जिन२ पदार्थोके संगोगसे स्वार्थंडी सिद्धि होती है 
उनकी तरफ, राग होता है, रागके कारण जो उन पदार्थोके विरोधी 
हैं उनसे द्वेष होजाता है। रागद्वेषसे कमोका बन्ध होता है, कर्मोंके 
उदयसे दुःखक़े कारणोंकी.व शरीरादिकी प्राप्ति होती है, फिर ममता 


मपत्व वे परिग्रह त्यागपे लोग। [ १७३१ 
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भावसे छोम होता है। इसतरद संमारगें दुःखोंकी' परिपाटी चंछा 
करंती है। जतएव परिग्राका होना संप्तार्वद्धक है 

निममर्त्व परमतत्व॑ निगम पर छुखप्‌ । 

निप्मल पामवीज मोस्तस्य कथित बुचे! ॥ २३४ ॥ 

अन्वयाथे-( निमेम्व॑ परमतत्व॑ ) ममता रहित होना परम 
तल है ( निर्ममत्व॑ पंत सुख ) ममतारहित होना परमसुख है ( निमै- 
मत्वं मोक्षस्य परमबीज ) ममतारहित भाव मोक्षक्ता श्रेष्ठ बीन है 
( बुधेः कथित ) ऐसा बुद्धिमानोंने कहा है। 

भावार्थ-जिसने से परपदार्थोत्ते ममता छोड़ दी है, इन्द्र 
घरणेन्द्र चक्रन्‍तीं जादिके भोग जिसे जाकुरुताकारक त्यागने 
योग्य भासते हैं, वह महद्दात्मा मात्र एक जपने आत्मा्में व उसकी 
मुक्तिमें ही प्रेमी होजाता है। अतए्र वह सर्वे ममत्वसे रहित होकर 
परमात्मतत्वका मलेप्रकार अनुभव कर सकता दै। इस खात्मानुभवसे 
अर्तीद्विय उत्तम सुखको भोगता है, यही मोक्षक्रा सच्चा उपाय है | 
जब जगतकी चंचल वस्तुओंपे बेशाग होगा तब ही निजात्मीक 
आनन्दका प्रेम होगा । सुखका कारण एक निर्ममत्रभाव ही है। 
निर्मोही जीव ही मोक्षको प्राप्त कर सकता है । 

निमेमत्वे सदा सोरूष॑ संसारस्थितिभेदन । 

जायते परपोत्कृष्टपात्मनः संस्थिते सति ॥ २३५ ॥ 

अन्वयाथें-( निमेमत्वे आत्मनः संस्थिते सति ) सब पर पदा- 
थौसे ममता छोड़कर अपने आत्मामें स्थितिको प्राप्त कर लेनेपर 
( संसारस्थितिमेदनं ) संसारकी स्थितिको मेदनेवारा ( परमोत्टर्ड 


439% | सारसमुद्यय टीका । 
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सौरय ) परमोत्कृष्ट सुख्र ( सदा जायते ) सदा अनुभवमें आता है। 

भावाथे-जिसके भीतर ठहरना है, जिसका स्वाद लेना है 
निसमें सच्चा जानन्द है वह आप भात्ता ही है। यह उपयोग जबतक 
जात्मासे बाहर रमण करता रहता है तबतञ्न अपने मात्माका स्वाद 
नहीं आसक्ता है। जब उपयोगवी सर्व अनात्माओंसे 4 सदे पर 
क्षात्माअसि-अरहंत सिद्धसे भी हटाकर-अपने ही आत्तमाके शुद्ध 
खमावमें अ्रद्धापूवेछ जोड़ा जाता है, तनन्‍्मय किया जाता है, 
एकाग्र किया जाता है तब ही स्वात्मानुभव होनाता है और परमानं- 
इका स्वाद आता है। यह परमानंद ही वह शास्त्र है जो. संसारके 
अरमण, करानेवाले दर्मोको क्षय करदेता है । वारतव्में मोक्षका मार्ग 
स्वात्मानन्दमय है। जो राः द्वप मोह त्यागेगा वह अवश्य इस सोक्षके, 
दारणको पाकर संतोषी रहेगा। 


ब >>) 





धनेकी अंक्षोरेती । [७३ 
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धनका असारता । 


अथों .मूहमनर्थानामयों निहेत्तिनाशनम्‌.-3 

कपायोत्पादकश्रार्थों दुःखानां च विधायक! ॥ २३६॥ 

अन्वयाथे-( अथेः अनर्थानां मूलं-) यह-धन अनर्थोश्ा-मूछ 
है ( अर्थ: निवृत्तिनाशनप) यह घन मोक्षका 'बाधक-है, ( अर्थः 
च कपायोत्ादकः ) यह घन. ही छोभादि कंपार्योको बढ़ानेवाला-दै 
(.दुःखानां च विधायक: ) यह घन ही.दुःखोंको छानेवाला -है। 

भावार्थ -लक्ष्मीके त्याग बिना 'ममत्यका त्याग नहींःहोसक्ता 
है। लक्ष्मी होनेहीसे विषय सामंग्रीको एकत्र “किया जाता 7है। व 
उसके बढ़ानेकी चिन्ता व केम 'नन्‍होनेकी चिन्ता सताती है।, 
लक्ष्मीके 'लोभसे अनेक अन्याय - होनाते- हैं,-अप्तत्य “बोलकर ठगा' 
जाता है, चोरी करली मातरी है | लक्ष्मीका ममत्व न.हंटेगा तबतक - 
निश्चल आत्मसमाधि प्राप्त न होगी। निश्ररु समाधिके विना मोक्षके- 
बाधक -कर्मोका नाश नहीं होसक्ता है। भतएवं घन मोक्षमें - अंतराय 
करता है.। भर्थके निमित्तते लोभ व मान द्ोता है। मायाचार, भी 
-घनके लिये किया जाता .है। जो बाघऊक होता है उसपर क्रोध भी 
'आजाता है | धनके कारण यहां भी उपाजेन, रक्षण व व्ययकीः 
'आकुलता- होती है। रागद्वेषसे तीम कर्मोकरा बंध होता है। कर्मोंके उद्‌-- 
यसे संसारमें दुःखोंकी परम्परा चलती है। ... 

भ्राप्तोज्मितानि वित्तानि या: सर्वाणि संछतो । 

8पुनस्तेष्ठ रतिः कई सुक्तंबान्त इबोदने ॥[:२१७ ॥ 


१७४-) - सारत्प्ुधय टीका। 


अन्वयाथ- ( लगा ) तूने ( सस्ती ) इस संत्तारमें (सवोणि 
वित्तानि ) सबे सम्पत्तिको ( प्राप्तोज्झितानि) प्राप्त दरके वारवार छोड़ा 
है ( भुक्ततान्‍्त ओदने इव ) खाए हुए चावलको वमन हुएके समान 
( तेषु ) उनडी सम्पत्तियोंमें ( पुनः रति ) फिर लातक्ति करता है 
( कष्ट ) बढ़े दुःखकी बात है। 

भावाथ- संसारकी घन सम्पदा वारवार प्र णीने पाई है। संसा- 
रके भोग वारवार भोगे हैं । ये सर्वे भोग सम्पदा खाकर वमन किये 
हुए भातके समान फ़िर भोग योग्य नहीं है। जैसे बुद्धिमान वेमन 
किये हुए भातको नहीं खाता है बेसे हमें घन सम्पत्तिको अद्दण 
करना योग्य नहीं है। यह संतारमें फँपानेवाली है। 

को वा वित्त सपादाय परलोक गतः पुमान्‌ | . 

' थेन तृष्णाप्रिस्ंतप्त! कमे बध्नाति दारुणस ॥ २३८ ॥ 
 'अन्वयाथ--( कः वपुमाव्‌) कौन ऐसा मानव है (वित्त 

'समादाय ) जो घनको साथ लेकर ( परलोक गंतः ) परछोक गया 
है। (येन) जिस कारणसे (तृप्णामिसंत्त:) यह तृष्णाकी 
आगसे जलता हुआ ( दारुणं कम बध्नाति ) तीन कर्म बांधता है। 

भावाथ-शआज्ञानी मानव रातदिन धनकी तृप्णामें फंसा हुंआ 
अपनी सर्व शक्ति व अपना सर्व समय धनके कमानेमें ही खर्च 
करता रहता है-आत्मकल्याण नहीं करता है। उसके लिये आचाये 
कहते हैं कि जिस घनके तीव्र लोभमें पड़कर तू न्याय अन्यायका 
विचार छोड़कर जैसे तेसे घन कमाकर तीत्र प्राप कमे बांधता है वह 
-घन इस शरीरके साथ .रदहेगा। परलोकमें किसीक्रे साथ धन नहीं गया 


संतोपरी महिमा । [१७५ 
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है। परछोकमें तो पाप पुण्य साथ जायगा। इप्तलिये घनके'पीछे पाप 
बांधकर परकोकमें कष्ट पाना मुंखता है। अत संतोषपु्वेक न्‍्यायसे 
घन कमाते हुए आत्महितके लिये पुरुषाथे अवश्य करना चाहिये-। 
धनके संचय मात्रसे कुछ छाम न होगा । 





- संतोषकी महिमा । - 

तृष्णान्धां नव पठ्यन्ति हिते वा यदि वाहित | 

संतोपांजनमासाच पशपन्ति छुधियो; जना; ॥ २३९॥ 

अन्वयार्4-( तृष्णान्धा: ) जो मानव विषयमोगोंकी व घनकी 
तृष्णासे अन्धे हैं वे ( हित वा यदि वा अहित नैब पश्यन्ति ) न तो 
अपना हित विचारते हैं और न अहितको विचारते हैं (सुधियः जना:) 

' बुद्धिमान मनुष्य ( संतोषांजनं आसाद्य ) संतोषरूपी अजन आंखमें 

छूगाकर ( पश्यन्ति ) अपना सच्चा हित देखते रहते हैं । 

भावाधे-मानव वे ही हैं जो अपने आत्महितपर दृष्टिपात करें । 
बुछ्धिवान मानवोंक। यह प्रथम कतेव्य होता है कि वे इस बातको 
जानले कि मेरे आत्माका छित काहेमें है या अहित काहेमें है 
इसलिये वे घनको संतोषके साथ कमाते हैं, अपना समय शाख््राभ्यास, 
सत्संगति, तत्वविचार, आत्मध्यानके लिये भवश्य निकालते हैं। 
परन्तु जो घनके ही मोदमें उन्मत्त हैं वे कभी जआत्माके हितंको 
विचारते ही नहीं, वे वृथा जीवन खोकर दुगतिके पात्र होजांते हैं। 

सन्तोष॑सारसद्रेत्न समादोय विचश्नणा।। 

: भवन्तिं सुखिनो नित्य मा; सन्वागेतर्तिन; ॥ २४० ॥ 


*१७६; ] : साइसप्र॒भय टीका ! 
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अन्वधार्थ-( विषक्षणा: ) बुद्धिमान पुरुष ( संतोषत्तारस्रन॑ 
-समादाय ) :संतोषरूपी सार सच्चे रत्तको हृदयमें धारण करके ("नित्य 
-मोक्षपतन्मा्गर्तितः ) नित्य मोक्षके सच्चे मार्गयर चलते हुए ( सुखिनः 
भवन्ति) सुखी रहते हैं । 
भावाथे-जो मानव जपने नर जन्मको सफल करना चाहते 
हैं, वे ही बुद्धिमान हैं, वे रत्नत्रय मागेपर चलते हुए आत्मध्यानका 
व श्री जिनेन्द्र भक्तिका व दान परोपकारका व आ्रावक-या मुनिके 
त्रतोंका- जभ्यास -करते . हैं, विषयभोगोंकी -गृद्धताको त्याग देते हैं । 
परम संतोषरूपी र्नको धारकर सदा सुखी रहते हैं । पृण्य कमेके 
उदयसे .जो .भोजनपान मिल जाता है. उसमें संतोष करते हुए जीवन 
बिताते, हैं । उनका मुख्य लक्ष्य आत्माकी-उत्ततिपर रहता है । 
'गृहस्थावस्थामें भी वे सामायिक स्वाध्यायादि नित्य कर्मोर्में कभी 
प्रमाद नहीं-करते हैं । 
वृष्णानरुप्रदीप्तानां सुप्तोखुय तु 'छुतो ठणाम्‌ । 
दुःखमेव सदा तेषां ये रता घधनंसचये ॥ २४१॥ 
अन्वयाथ-( तृष्णानरप्रदीप्तानां नृणास्‌ ) जो मानव तृष्णा- 
रूपी अभिसे जलते रहते हैं उनो ( कुतः सुस्तोख्यं ) किस तरह 
उत्तम सुख प्राप्त होसक्ता है ( ये धनसेचये रता: ) जो घनके' एकत्र 
करनेमें ही रत रहते हैं ( तेषां सदा दुःख एवं ) उनको सदा दुःख 
ही भोगना पढ़ता है । 
भावाये-उत्तम सुख आत्माका स्वभाव है, इस सुखको वे दी 
प्राप्त कर सक्ते हैं जो सन्तोषी रइते हुए ध्यान स्वाध्याय व्‌ पूजा 
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पाठके लिये समग्र निकालते हैं, जो:रातदिव घनकी तृण्णामें.रत 
रहते हैं और घेरा -साधन नहीं करते .हैं उनको 3त्तम्.सुख तो 
प्राप्त ही नहीं होपक्ता है, इन्द्रियोंके सुखोंको वे कुछ प्राते हैं, परन्तु 
आकु्तको बढ़ा लेते हैं, दुःख उनको भधिक जद्ता है, ब्योकि: 
तृष्णा, बढ़पी जाती है, .इच्छानुकूल पदार्थ मिलते जहीं.हैं व.जो इृष्ट 
पदाथे होते हैं उनका वियोग होजाता है तब बहुत कष्ट पाते हैं। 
उनका जीवन निराशाजनक वीतता है। यदि ग्रृहस्थजन ,सन्तोषसे 
रहें व धमेको साधन क़रें तो बहुत अधिक मानसिक दुःखेंसे बचः 
सक्ते हैं । उभय छोकफी सिद्धि कर सक्ते हैं । 


सन्तुष्टाः भ्रुख़िनो नित्यमसंतृष्टा! सुदु!खिताः । 

उभयोरन्तर ज्ञात्वा संतोपे क्रियतां रति। ॥ २४४९ ॥ 

अन्वयार्थ-(मन्तृष्टा: नित्य॑ सुखिनः) संतोष्री जीव सदा सुखी 
रहते.हैं ( अंतुष्टाः सुदु:खिताः ) जबकि अर्ततोषी दुःखी रहते हैं 
( उभयोः अन्तर ज्ञात्वा ) संतोपी तथा अपंनोषीका अन्तर जानकर 
( संतोषे रतिः क्रियतां ) संतोषमें प्रीति करनी योग्य है । 

भावार्थ-जो संतोषी होते हैं वे प्राप्त इन्द्रियोंके विपर्योको 
मंद कपायसे भोग लेते हैं व सुखी रहते हैं । जो प्राप्त विषयोंको पसंद 
नहीं करते हैं, मनोज्ञ विषयोंक्री इच्छा करते दें वे इच्छानुकूछ न 
पाकर दुःखी रहते हैं | यदि कदाचिन्‌ कोई पदार्थ इच्छानुकूछ 
मिल भी जाता है तो उनकी तृप्णा उससे उत्तम पदार्थक्री तरफ बढ़ 
जाती है । जबतक-वह पदार्थ नड़ीं मिकता है तबतऋ दुःखी रहते 
हैं | यदि वह मिल-ग्रया तो औ तृप्ण. बढ़ जाती है। इस तरह 
.. ६5 


उनेका जीवन तृ्णाकी ज्वालासें जलता हुआ ही बीतता है। वे 
सांसारिक सुखको भी बहुत अल्प पाते हैं। आत्मिक सुख तो उनको 
कभी प्राप्त नहीं होता है। 
'.  दष्याणां दृरतर्त्यक्तश संतोष कुरु सन्‍्मते । 
> प्वा पुनर्दीघपसारे पयेटिष्यसि निश्चिसस््‌ ॥ २४३ ॥ 
:” अन्वयाण् -( सन्‍्मते ) हे सदवुद्धि घारक भाई ( द्रव्याश्ां 
दूरत: लूत्तत्रा ) द्रव्यकी जाशा दूरसे छोड़कर ( संतोष॑ कुरु ) संतोष 
मनमें धारण कर (मा पुनः ) नहीं तो ( दीर्घसंसारे ) इस महान 
संप्तास्मे' निश्चिगम्‌ पये टप्यति ) तू निश्चयसे अमण करेगा। 
थावरार्थ-जो प्राणी द्रव्यदि बाहरी पदार्थेक्ी तृष्णामें फँपषा 
रहेना है वह कंदापि मोक्षकत व मोक्षम्ागेरा प्रेमी नहीं होसक्ता है 
अंतएव ' आचार्य कहते हैं कि द्रव्यके संचयकी तृष्णा छोड़कर 
सम्तोषपूर्व 5 घंमेक्ो साधन वरत हुए गृहम्श्में रह । धर्मसाधनके लिये 
समय निक्लाक कर जीवन बिता । जो ध्नकी तष्णामें $ैसकर ध्मेके 
य लनमें प्रमाद क्रिया जायगा तो डसका फरु यही होगा कि इस 
जीवको' अनन्तकाल तक मंसारमें अमण वरना पड़ेगा । धर्मम घनके 
समयको छोड़कर जो पेतरा कमानेके लिये समय नियत हो उससें 
न्यायपूर्वंफं आजीविकाका साधन करे अधिक व कम जो प्राप्त हो 
उसमें सम्तोष रखे | दान ध्ममें द्रव्ण्फो लगाकर सफल करे । 
ईश्वगे नाम संतोपी योअ्पार्थयते परम ' 
प्राथेना महतापत्र एरं दाखियकारणम्‌ ॥ २४४॥ 
अन्वयाथ-(यः संतोती ) जो संतोषी प्रणी (पर भप्रार्थयते ) 


: संतोषकी पहिमा। “१७९ 
दूसरेसे याचना नहीं करता है (ईश्वरः ) वही अ्रष्ठ पुरुष है ( अन्न ) 
इस लोकसें (महतां प्रार्थना) बढ़े छोगोंसे याचना करना (पर दारि- 
द्रधकारणन्‌ ) घोर दलिद्वका कारण है। 


भावार्थ-पुरुषको उचित है कि न्यायपृवक आरीविक्ा करके 
जो कुछ कम व अधिक मिले उसीमें सन्तोष रक्खे । बहुत साद- 
गीसे रहे, किप्तीसे पैसेकी याचना न करे । जो याचना करेगा वह दीन 
होजायगा। उसकी आदत खराब होनेसे वह तीमत्र लोभी बन भावगा 
बे उसका मन जआजीविक्रा्में नहीं लगेगा। तब 46 कमा नहीं सकेगा। 
याचन!से पैसा मिलेगा तो वह दरिद्वी होजोगगा | तथां बहु लोभसे 
पाप बांधकर परकोकरमं भी द्वव्यहीन होगा ! अत्झुत्र जो याचना 
करता है वह लघु होजाता है, जो याचना नहीं करता है वह - रुछु 
होनेपर भी बड़ा आदमी है । 


हृदय दह्तेज्त्यंयथ दृष्णाप्निपरितापितं । ु 

न.दक्‍्य धामने कतु बिना संतोष ।रिणा ॥ *४५॥ 

अन्वयाथ-६ तृष्णामिपरितापितं ) तृष्णाओी आगमे पीड़ित 
( हुंदयं ) मन ( अत्यथ दद्ते ). अतिशय करके जब्य करता है 
( संतोषवारिणा . विना ) संतोषरूपी जलूके विना शमन.कर्तु न 
शक्य ) उस जलनका शमन नहीं किया. जा भक्ता। 

.. भावाये-धनादि सामग्री मिलनेपर भी असंतोषीका, मन कभी 
तृप्ति नहीं पाता, किन्तु भविक २ तृष्ण/े तापसे जला ऋरता है |. 
जबतक- संतोषरूपी जलका सिंचन न किया जावे. तबतक तृष्णाकी 
आग बुझ नहीं सक्ती ऐ। अतएवं नीवनकों छुखी करना हो तो 
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सँतोष:मृतका' पान करके अपना घमे, अर्थ, कांस, पुरुषाथे साधन 
फरे | आलसी न बने । 

के; संतोषासत पीत॑ निमेमत्वेन वासिते। 

त्यक्त तेमानर्स दुःख दु्नेनेनेद सोहदे ॥ २५६॥ 

अन्ववाय-( ये: ) जिन्होंने ( नि्मेमत्वेन वासिते ) ममता 
दहित भावसे ( संनोषाझ्त पीत॑ ) संतोषरुपी अम्ृतका पान किया है 
: तैः) उन्होंने ( मानस दुःख त्यक्ते ) सवे मानसीक दुःखका त्याग 
झर दिया है ( दुजनेन हव सोहदं ) जैसे दुजनतके साथ मित्रता 
छूट जाती है। 

भावाथ- सवे प्रकार मानसीक कछुशका कारण धनादि पदा 
औकी तृष्णा है। जिन्होंने तृष्णा छोड़कर संतोष घारण कर लिया है 
उन्होंने सर्वे दुःखोंक्रा अंत कर दिया। वे थोड़ा घन पानेपर भी 
छुखी हैं। घनकी हानिमें भी घबड़ाते नहीं हैं | वे पाप पुण्यके आधीन 
लक्ष्मीका नहोना च होना मानते हैं। अत्तएव सदा सुखी रहते हैं| जेसे 
दुजेनके साथ मित्रता छूट जाती है ऐसे ही सब दुःख छूट जाते हैं । 

थे; संतोषामंत पीत॑ तृष्णावृद्परणाशर्न। 

तैश्व निर्वाणसोख्यस्य कारणम्‌ सम्नुपाजितम्‌ ॥२४७॥ 

अन्वेयाथे-( ये: ) जिन्होंने '( तृष्णातटपणाशर्न ) तृष्णाकी 
प्यासको बुझानेवाले ( संतोषाझत ) संतोषरूपी अम्तको (पीले) पिया 
है (तैः च) उन्होंने ही ( निर्वाणसोरूपत््य ) निर्वाण सुखके (कारणं) 
कारणको ( समुपाजितम्‌ ) प्राप्त कर लिया है । 

जांवि-परिजहकी तृष्णा लोभको बढ़नेवाढी है। लोम॑से 


जे :. संतोपक्ी. पहिमा.. [६८% 
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मान, माया क्रोध भी झाजाते हैं । जिसने परिअहको त्यागा उसने 
तृष्णाको त्यागा ।. उसीके भावोंपें स्ाः निर्मेथ भात्र रहेगा, उसीके 
पास संतोषास्तत भरा मिलेगा; वही सदा उसी अगृतका पान करेगा | 
जो तृष्णाके विजयी परम सन्तोषी साधु हैं वे भोजनपावके छोममें थ 
जलोभमें समभाव रखते हैं | बे ही रत्नत्नय धमके साधनके प्रेमी 
होकर मोक्षगागपर चलकर उसे पाए हैं। 

संतोष छो मनाशाय धरति व्‌ छुखशान्दगरे । 

प्वाने च तपसा उद्धों घारयन्ति दिगम्बरा।॥ २४८ ॥ 

अन्वयाथे-- दिगम्वरा; ) परिग्रह त्यागी निर्भेथ दिगम्बर 
मुनि ( लोभनाशांय सन्‍्तोष॑ ) छोभके नाशके लिये सन्तो+को ( सुख- 
शांतये धृतिं ) सुख शांतिके लिये बैंको ( तपसां बृद्धी ज्ञान व) 
तपकी बृद्धिके लिये ज्ञनको ( धारयंति ) घारण करते हैं। 

भावार्थ-मोक्षका मागे पूरे रीतिसे दिगम्बर मुनि ही पारण 
फर सक्ते हैं। वे लोभ कपायको आत्माका शत्रु जानकर सन्तोष्े 
उसको जीतते हैं ।.जो आहार मिल जाता है उसमें राजी रहते हैं | 
रसास्वादकी चाह नहीं रखते हैं । जब परीपहोंछ्े पैयेसे सहन कर 
निज आत्म-स्वरूपमें थिरता रखखी जायगी तब ही सुख शांति 
मिलेगी । इसलियें वे मैंये रखते हैं । तपकी वृद्धि ज्ञानके द्वारा 
होती है। मितना शाखत्र॒का अधिक ज्ञान होगा उतना ही अधिक इच्छा 
निरोध तप होसकेगो। इसलिये साधुजन परमागमक्ा अम्यास.सदा 
करते रहते हें | 
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कर 


बतनका साधव। 
. ज्ञानद्शनसम्पन्न आत्मा चेको ध्रुवों परम । 
शोपा भाशश्च में वाह्या सर्वे संयोगलक्षणा; ॥ २४९ ॥| 
अन्वयाथ-साधु जन ध्यानके समय ऐसा विचारते हैं कि 


६ मम आत्मा ) मेरा भात्मा ( एकःच ) एक अकेला ही है. (धुवः) 


छविनाशी है (ज्ञानद्शेनसम्पन३) ज्ञानदशन स्वरूप है (शेषा भावाः) 
हरे गद्धात्माके भावक्ो छोडकर जितने भी रागादि भाव हैं ( सर्वे 
क्षेयोगलक्षणा: ) सर्व पुद्नलके संयोगसे होते हैं. क्षतएव (मे वाह्याः ) 


भर आत्मासे बाहर हैं । 


. आदवाये-ज्ञानीछो तत्वके सननको करते हुए निश्चय नयसे 


छापने आत्मद्रव्यका जो स्वभाव है उसे ही बारबार विचारना चाहिये। 


घद जात्मा द्रव्य अविनाशी है, एकरूप है, ज्ञातारट्टा परम वीतराग 
घ आानंदमई सिद्ध भगवानके समान है। चार गंति सम्बन्धी से पर्यावें 


थे सवे राग छ्ेपादि विभाव भाव ,आठ करम्मोंके संयोगोंसे जीवमें 


होते हैं। श॒द्ध जीवमें नहीं पाए जाते हैं। अतएव वे सब मेरे नहीं हैं । 
आठ कर्म मेरे हैं, न रागादि भावकमे मेरे हैं, न शरीरादि 
भोकमे मेरे हैं। 
.. संयणोेगंमूलजीपेन प्राप्ता . दुःखपरम्परा । 
तरंप्रातू संयोगसम्बन्ध निवियेन पंरित्यजेत्‌ ॥ २५० ॥ 
“०” अम्वयाय-ध्यानंके समय योगी. विचारे कि ( संयोगमूक 


झीवेन ) भनादि कालल्‍्से पुह्लके संगोगसे ( दुःखपरस्परा प्राप्ता ) 


औने हुःखोंको प्राप्त किया है (तत्मात्‌ ) इसकिये ( मिविवेन ) 
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मत वचन काय तीनोंसे ( संयोगसम्बन्ध परित्यजेत्‌ ) इस पुद्ठलका 
संयोग छोड़ देना चाहिये । 

भावाथे-योगी सब गुणस्‍्थान मा्गेणास्थान आदि सांसारिक 
अवस्थाओंको फर्मोद्यजनित जानकर उनसे बिलकुल ममता छोड़ 
देता है। एक अपने आत्माके द्रव्य गुण पर्यायको अपना अहण कर 
केता है। उनके संयोगसे ही जीवने कष्ट उठाए हैं। इसलिये स्वातंन्य- 
प्रेमी सवे पसे नाता तोड़ देता है । 


ये हि जीवादयो भावा; सर्वक्षेर्भा पिता; पुरा । 

अन्यथा च क्रियास्तेपां चिताउत्र निरथेका: ॥ २५१॥ 
अन्वगार्थ-( ये हि जीवादयः भावा: ) जो जीवादि द्रव्य 
( पुरा ) प्राचीन कालमें ( सर्वज्ञैः भाषिताः ) सर्वज्ञों द्वारा उपदेश 
किये गए हैं ( तेषां अन्यथा क्रिया: ) उससे अन्य प्रकारकी क्रिया 

हो ( चिताउत्र निरथेक्रा ) यह चिता यहां व्यथ है । 
भावार्थ- हप छोकमें कुछ अशुद्धि माद्धम होती है। जो भाव सम- 
इमें आया है वह छिखा जाता है। सर्वज्ञेनि जीव, पुद्दल, घर, 
भ्रपमे, आकाश काछ इन छः द्वव्योंको सत्रूप भनादि अनंत बताया 
है। इसका जो मूल स्वभाव है वह कभी ओर रूप नहीं होसक्ता । 
सब द्रव्य अपने२ स्वभावमें ही रहे हुए शोभाको पोते हैं। ओह 
प्रकार किसी द्वव्यका होना, विचारना व्यू दै। जीव कभी पुद्ुर 
नहीं होसक्ता, पुद्रछ कभी जीव नहीं होसक्ता, तब बुद्धिमानकों उचित 
है कि जपने मुल भाल्द्व॒व्यंके स्वभावकों ही अपना माने, पुद्ठलकी 
किसी भी परिणतिको अपना, न माने । व 


४८४ ] सारसंगुश्चंय टीका । 


३७॥88॥ 8]९97094 ध्रशाहा[!#|6॥।क!9॥ #॥78॥78॥#|#| ॥894॥8॥॥#7029॥97|474|॥6॥79॥7879॥84979549॥2,)9#99/8॥6 जरवा((9॥08/॥9/१4१7978 


यथा च कुंरुते जन्तुमेमत्वे विपरीतधीः । 

तथा हि पन्धपायाति कमृणरुतु समनन्‍्तत)॥ २५२ ॥' 

अन्ययाथ-( विपरीनधी: जन्तु ) विपरीत बुद्धिंवारी मानव 
( यथा च ममत्व कुछुते ) जैमेर पर पदार्थमें ममता करता है ( तथा 
हि तु समन्‍्ततः कर्मणः बंध जायाति, वैसे २ यह सर्वे तरफसे करमके 
चंधको प्राप्त होता है | 

भावाथें-कर्मोके बंधका कारण परमें ममत्र है, रागद्वेष है। 
मिथ्यादृष्टी अज्ञानी परमें ममता करता हुआ कर्मोप्ते बंध जाता है । 
इसलिये सम्करष्टी ज्ञानी स्वेसे ममत्व छोड़कर एक अपने भात्म- 
दब्यसे ही हित करते हैं । आत्मानन्दर्में मगन रहते हैं | भतएव 
वे कमोकी निभरा करते हुये मोक्षकी तरफ बढ़े जारहें हैं । 

अज्ञानाहत्चित्तानां रागद्रेपरतात्मनाम्‌ | 

आरम्मेषु पदचानां हित तत्र न भीतवत्‌ ॥ २५३ ॥ 

अन्वयार्थ-( अज्ञानावृत्तचित्तानां ) जिनझा मन जज्ञानसे 
ढका हुआ है ( शागद्वेपरतात्मनाम्‌ ) जो रागद्वेष सा्वोर्में रत हैं 
( आस्म्मेपु प्रवृत्तानां ) जो संसारके आरम्म करनेमें लग रहे हैं 
( हित तत्न न भीतवत्‌ ) उनका हित नहीं होसक्ता है। जेसे काय- 
रका हित नहीं होसक्ता है । 

भावाथ-कायर या डम्पोक मानव युद्धमें सफलता नहीं पा 
सक्ता यै | इसी तरह जो आत्माका हित तो कंरना चाहे परन्तु 
आत्मेहितकें साध॑नोंमें अपनेको न लगेावे, किन्तुं उसके विरुद्ध बर्तन 
करे तो उसका हित केसे होसक्ता है। शास्त्र शोनंकां अभाव, ग्रहे।- 


ध्यॉनर्का साधन)... ,.......१८५ 
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रम्ममें असक्ति, रागद्वेपमें तल्लीनता ये ही संतारके बढ़ानेवाले हैं । 
जो मोंक्षका साधन करना चाहें उन्हें तो उच्टे कारणोंसे बचना चाहिये। 

परिग्रहपरिष्यड्भाद्रागद्रेष्श जायते | 

रागढ्पो पहावन्ध! कमै्णा मवकारणंस॥ २५४४ ॥ 

अन्वयाये-( परिग्रहपरिष्वंगात्‌ ) १रिमहोंकों स्वीकार करनेसे 
' ( रागेद्वेंषः च॑ जायते ) राग और द्वेंप उत्पन्न होता ही है (रागद्वेो 
क्ररैणां महावन्धः ) राग छ्वेष ही कर्मोके महाव्‌ वंधके कारण हैँ 
( भवकारणम्‌ ) इनहीसे संस्तार बढता है। 

भावाओ-राग हेषको त्याग करके वीतरागभावमें रमन फरनेसे 
शात्माका सच्चा हित होसक्ता है। अतएवं मोक्षकी भिसके भावना 
है उसको राग द्वेषके उत्पन्न होनेके कारण घनधान्यादि परिग्रहोंका 
.भी त्याग कर देना चाहिये, तब ही बन्ध न होकर पूर्वबद्ध कर्मोकी 
पनिंजेरा होगी । परिग्रह ध्यानकी सिद्धिमें बाघक है ।' 
. स्वेसंगान पशुन्‌ कृता ध्यानाभिनाहुति क्षिपेव्‌ | 
कर्माणि समिध्ेव योगोड्ये सुमहाफलम ॥२५५७॥ 
अन्वयाए-(ध्यानाग्निना) ध्यानकूपी अग्निके द्वारा (कर्माणि 
समिधः चे एवं ) कर्मोंके यज्ञ्में होमनेकी लकही मानकर नलावे 
( सर्वसंगान्‌ पशुत्‌ र॒त्वा आहुर्ति क्षिपेत ) सववे अतरज्ञ बहिरञ्ष 
बरिगहोंको पशु मानकर उनकी जाहुति डाछे ( भय योगः सु महाफल ) 
गद्द योगाभ्यातका यज्ञ महा फलदाई है । 

भावाय-पशु यज्ञ जब हिंसाकारी पाप बुंधकारक है तंत्र 
बरिपरहरुपी पशुओंकों होमनेका यज्ञ मोक्षका साधक है। ज्ञानीकों 


न ड़ | 
५0 अेन >> > >ण्णन भ रक - 6... फेक ॥० जन्मे केले क+ जम: ई 


न न 
७ ३०० ०७० >>>त+ बजे विफेकं७+कनमन डक नक डक 3 ललननन % मे» + ४४ के जरकः अंक ल्‍भप, श्जल-लक ४ 2. 2 ५०/७७०४/- ४ #* 


१२८६ | सारसप्रुध्य टीका । 
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उचित है कि जात्मध्यानकी अपम्नि जलाबे, उससे कर्मोके ईंघवको 
जलावे तथा उस्रीमें परिग्रदकी आहुति देवे | इस यज्ञसे आत्मा शुद्ध 
शिजाता है। परिग्रहकी ममता छोड़े विना आत्मयज्ञ नहीं होसकता है। 


रानसूयसइस्ताणि अश्मेषशतानि च । 

अनन्तभागतुत्यानि न स्युस्तेन कदाचन ॥ २५९६ ॥ 

अन्दयाथे-( राजवूयसहसाणि ) दजारों राजसूय यज्ञ किये 
जावें (अश्वमेषशतानि च) व सेकड़ों अश्वमेघ यज्ञ किये जावें 
( तेन अनन्तभागतुल्यानि कदाचन न स्थुः) तो भी उनका फ्रछ 
डस ऊपर छिखित आत्मयज्ञके अनन्तव॑ भागके बराबर मी कभी नहीं 
हो सक्ता है। 


भावाथे-कोई २ राजा लोग राज्यामिपेकके समय मीमांसक 
मतके अनुसार राजयूय यज्ञ करते थे व कभी२ अश्वमेध यज्ञ करते 
थे जिससें घोड़ोंकी बलि होती थी। इन यद्ञोंके करनेसे पृण्य नहीं 
होता; किन्तु ह्विंसाका कारण पाप ही बंध होता है । जो कोई ऐसे 
भशेंके करनेसे सुख माने उसके लिये आचार्य कहते दें कि इनारों 
ऐसे यज्ञोंका फूल बहुत तुच्छ है उससे अनन्तगुणा फल जात्मयज्में 
है, जिसमें जात्मध्यानकी अम्िद्वारा करमोको व राग द्वेषको जलाया जावे। 


) 
०५६८४... 
अ्रिधनत 

( 


ध्यानकी महिलाएं । [ ९८७ 


ध्यानीकी महिलाएँ । 

सा प्रज्ञा या शमे याति पिनियोगपुराहिता । 

शेपा च निया प्रत्॒ कर्मोपमेनकारिणी ॥ ९५७ ॥ 

अन्वयार्थ-( सा भज्ञा शमे याति) वही विवेक बुद्धि शांतिकी 
तरफ लेजाती है ( या ह्विता विनियोगपरा ) जो वेशग्यके भीतर 
हतपर है ( शेपा च प्रज्ञा कर्मोपाजनकारिणी निर्देया ) उसके प्लिवाय 
नो बुद्धि रागहेपमें लवलीन है वह कर्मोझ्ना बन्ध करनेवाली दे व 
जात्माकी दयासे शून्य है। 

भावाथे-भात्मा व अनात्माके विवेकफो प्रज्ञा कहते हैं। ऐसी 
प्रशको पाकर जो काई कनात्मासे विरक्त होकर जपने आत्माओें 
रुवलीन रहता है उसी प्रज्ञा मोक्ष साधक देै। जो आत्मा व जना- 
स्‍्ाका भेद पाकरके भी निश्चयनयका एकांत पकड़ ले कि जात्मा 
तो सदा अवंधक ही है,न इसके पापका बन्ध है न पुण्यका वन्ध है, 
पूदुढकी करणीसे इसका कोई सम्बन्ध नहीं है। ऐसा एकांत पकड़ 
कर स्वच्छन्द होजावे, आचरण अष्ट होजावे, विषयभोगमें रत होजावे 

* तो वह रागद्वेपोंके वर्तनसे पापका ही बंध करेगा। बंध रहित वही 

होगा जो विवेक होनेपर सवे परसे वेराग्यमाव रखकर निजात्माका 
ही ध्यान करे । 

प्रश्ाड़ना सदा सेच्या पुरुषेण घुखाबहा । 

हैयोपादेयतत्वत्ञा याउरता सर्वकमंणि ॥ ५५८ ॥। 

अन्वयार्थ-( पुरुषेण ) पुरुषको उचित दै कि. ( प्रशाज्ञना 
सदा सेन्या ) प्रज्ञारुपी स्रीकी सदा सेवा करे ( या ) जो ( युल[- 


वहा ) सुख देनेवाल्ी है ( हेयोशदेक्तलवज्ञा ) त्यागने योग्य व 
ग्रहण करने योग्य तलवकों जानमेवाली है ( स्वेक्ृमणि याऊतता ) 
जो से मन, वचन, कायके कार्यों रत नहीं है । 

भावाव -ध्यनीके छिये प्रज्ञाकी बहुत घड़ी आवश्यक्ता हैं, 
प्रा मेदविज्ञानको कहते हैं। भेद्विज्ञानसे ही आत्मा सर्व पृद्धल 
भर, अधरम, काठ, आकाशसे व अन्य आत्मार्थोमि तधा द्रव्यकमे, 
जञनावरणादि, भावकन रागद्वेबादि व नोकम शरीरादिसे मिक्ष अनु- 
संवर्सें आता है। जब घानके भीतर चावल 4 छिकृका अलग भलग 
'बीखता है तव ही छिलकेसे चावढ़को अछग किया जासक्ता दे । 
इसीके प्रतापसे अपने शुद्धात्माका भिन्न ज्ञान होकर उसकी रुचि 
होती है। जब शुद्धात्माकी रुचि होजाती है तब उपयोग मन,. वचन, 
कायकी क्रियाजमें रत न होकर अपने जात्माके शुद्ध स्वभाषमें ही 
रत होता है । जिससे परमानन्दका लाभ होता है | 

दयाइुना सदा सेव्या सर्वकापफछप्रदा । 

सेवितासो करोत्याशु मानस करुणात्यन्‌ ॥ २९९ ॥ 

अव्ययाथे- (सर्वक्रामफलप्रदा ) स्वकामनाओंकि फलको देने” 
गली ( दयांगना ) दयारूपी ख्री ( सदा सेव्या ) की सदा सेवा 
करनी चाहिये ( असी ) यह दया (सेविता ) सेवन की हुईं (आशु) 
शीघ्र ही ( मानस करुणात्मनस करोति ) मनको दयाभावसे पृणे 
कर देती 'है | 

'भावार्थ-ज्ञानी पुरुषको ध्यानके किये दया नामकी ख्रीका 
सेवन करना चाहिये जिससे सर्व जीवोंको उसके द्वारा कष्ट न पहुँचे 


ध्यानीकी महिलाएं । [ १८९ 
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प्रद्युत स्वकी रक्षाका यत्न होसंके। दयांवान प्रणी किंपीका बुरा नहीं. 
विचारता है । चित्त कोमल रहता है,तत्र ध्योत सिद्ध . होता है ।. 
दयाभावसे पुण्यवव भी होता है, जिसंसे साताकारी पदार्थ प्रा 
दोते दैं है 
प्रेहयड्रना सदोपास्या हृदयानन्दकांरिणी। 
. या'विषत्ते कृतोपांस्तिथ्ित्त विद्ेषंवर्नित॥ २१६० ॥ 
अन्वयाथे-( हृदयानंदकारिणी ) मनको आनंद देंनेवा[ली 
( मैज्यंगना ) मैत्रीरूपी स्री ( सदा उपाहया ) की सदा सेवा करनी 
चाहिये ( या ) जो ( छृतोपास्तिः ) उपासना किये जानेपंर (विद्वेष. 
वर्णित चित्त विधेते ) द्वेष रहित चित्त बना देती है। 
भावार्थ-ध्यानीकी तीसरी स्त्री मैत्री है। सर्व जीवोंप॑र मैत्रीभाव 
रखनेसे द्वेषभाव मिट जाता है, मनमें जानन्द रहता है, फोमलमाव 
होजाता- है, महान पुण्यमयी बंध होता है 


संवंसत्वे दयां मेत्रीं यः फरोति छुमानत्तः 

जयत्यसावरीन सर्वान बाह्याभ्यन्तरसंस्थितान ॥१५६१॥ . 

अख्रयाथे-(यः सुमानसः), जो सुंदर मनका घारक (संब॑सत्वे) . 
सब प्राणियोंमें ( दयां मैत्री करोति ) दया ज -मैत्रीभाव करता है: 
( असी ) वह (नाद्याभ्यंतरसंस्थितान्‌ ) बाहरी और भीतरी रहने 
वाले ( सर्वाव्‌ अरीनु ) सब शन्नुओंकी ( जयति ) जीत. लेता है। 

भावाथ-इस जीवके बाहरी शत्नु अन्य मानव होसक्ते हैं व: 
अन्तेरंज्ञ शंत्र क्रोध मांन माया छोभादि हैं। इन दोनोंके जीतनेका 
उपाय दया और मैत्रीभाव है । जो दयावान ओर मैत्रीभावके घारीः, 
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होते हैं वे शन्रुओंडो भी वश कर छेते हैं. तथा उनके कपषाय मन्द्‌ 
रहेंगी, वे धमे साधनकर कपायोंक्रो उप्तन्न करनेवाले कर्मोको जला 
सकतें हैं । 

शर्त नयन्ति भूतानि ये शक्ता देशनाविधो । 

काछ्ादिलब्धियुक्तस्य प्रत्यहई तस्य निभरा ॥ २६२ | 

अन्वयार्थ-( ये देशनाविधो शक्ता: ) जो घम्मोपदेश देनेमें 
लीन हैं ( भृतानि शर्म नयन्ति ) बे प्राणियोंक्ों शांतभावमें लेभाते 
हैं (कालादिरुब्धियुक्तत्य तस्य) उस महात्माके काललब्हिके होने 
“पर जब स्वात्मानुभवद्री अधिऋ जागृति होती है तब उसके ( प्रत्यहं 
निजरा ) सदा ही कर्मोशी निशा होती है । 

भावाथे-जो छत शांत परिणामी हैं ओर दुसरोंकों धर्मोप- 
देश देकर शांत भाषमें छानेका उपदेश देते हैं थे मैत्री, दया व 
प्रज्ञको रखते हुए जब जब आत्मच्यानमें मम्म होते हैं तब तब 
उनके कर्मोक्ी विशेष निजेग शेती है। कष!योंक्रा शमन ही ध्यानक्ी 
सिद्धिका कारण है, ध्यानसे ही कम झड़ते हैं। 

' शपों हि न मवेधेषां ते नराः पशुमस्िभाः । 

- 'समृद्धा अपि तच्छाल्रे कामाथरतिवगिन+ ॥ २६३ ॥ 

' अन्वयांथ-( येषां नहि शमः भवेत्‌ ) जिन मानबोंके भीतर 
शांत भाव नहीं होता है (ते नराः पशुसलन्निमा: ) वे मानव पशु- 
ञोके समान हैं ( तच्छाल्न सझद्धा: अपि) यद्यपि वे शाश्रोंके ज्ञाता 
हैं ( कामाथरतिसंगिन: ) तथापि वे काम भाव व दब्यकी आस- 
क्तिमें गृत्तित हैं। ह 
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मावाथे-जब तक कषाय मंद न हो, परिणामोंमें शान्ति न 
हो, तब तक मानवपनेकी ही शोभा नहीं है। फिर जो शात्त्रोंके : 
ज्ञांता होकर भी रात दिन पेसा कमानेमें व विषय भोगोंमें अनु 
रक्त रहें तो उनको क्या कहना | शांत भावके विना मानव 
पशुके तुल्प हैं | 

सित्र नरकतियैक्षु भ्रमतो 5पि निरंतर । 

जन्तोः छ्ुविद्यते नेव समो दुर्तिवप्चिन। ॥ २६४ ॥ 

अन्वयाथै-(निरंतरं नरकतियेक्षु अमतः अपि) निरंतर नरक्ष 
गतिमें और पशुगतिमें अमण करते हुए भी (दुरितिवध्निन:) पार्षोको 
आंघनेवाले (जन्तो:) जीवके ( सुसमः नेव विद्यते चित्र )समता भाव 
नहीं भाता है यही भाश्व्य है । ु 

भावाय-जो वारवार बहुत दुःख उठावे उसे समझकर फिर, 
ऐसा काम नहीं कना चाहिये जो दुःखदाई हो | परन्तु मोहकी 
बड़ी मड्रिमा है जो मानवको मृढ़ बना देती है। वह वारवार वही 
काम करता है जित्मं दुःख पाता है। इस जीवने मोहके कारण पाप 
बांधकर नरक पशुगतिमें बहुत दु:ख उठाएं ती भी यद्द अपने पेरि- 
णार्मोको वैराग्यवान नहीं बनात' है और समताका सेवन नहीं करता है। 

पनस्याजहादिनी सेथ्य सपेकालसुखप्रदा । ह 

उपसेव्या त्ूया मद्र ! . शा न|म्‌ कुछाहूंना ॥ २६५ ॥ 

अन्वयाय-( *द्व ) हे भे5“जीव ! .(.मनस्य .आल्हादिनी ) 
मनको प्रसन्न रखनेवाली_ ( सर्वृश्नालमुखप्रदा ).सबे काल्में-सुख 
देनेवाली ( सेंव्या ) सवने यों/ , क्षमा नाम कुलांगना ) क्षमा 
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क्षणा मामा कुलद्धी (त्ववा उदसेव्या) तुझे वारार सेव॑नी चांहिये। 
भावाथे- उत्तम क्षमा साधु महात्माकी परम प्यारी ग्री होती 
है । साधु गाली सुनमेपर व्‌ कष्ट दिये जानेपर भी क्रोधमाव नहीं 
करते हैं, क्षमाभाव घारण करते हैं। इससे उनका मन्त कभी कैम्ित 
नहीं होता है । सदा ही उनके मनमें सम्तोष व सुख -रहता है.) 
क्षमाक्ी वे सदा ही सेवा करते हैं, वे जगत मात्रके प्राणियोंपर 
क्षमाभाव धारण करते हैं | क्षमा ही वीर पुरुषोंका भाभूषण है। 
क्षपया क्षीयते कप दुःख पृर्वेसंचितस्र्‌ | 
चित व जायते शुद्धि विशेषभयरमितम ॥ २६६ ॥ 
अन्वयाये-( क्षमया ) उत्तम क्षमाके प्रतापसे ( पूर्वेस्॑चित ) 
पृरवेकालमें बांधा हुआ ( दुःखद कम ) दुःखदाई कमे ८ क्षीयते ) 
खय धोनाता है ( चित्त विद्वेपमम।जितम्‌ शुद्ध च जायते ) तथा' 
चित्तमेंसे द्वेप या भय निकल जाता है. चित्त जुद्ध होजाता है । 
भावारथ-जो महात्मा कोठ नहीं करते हैं उनको सबके साभ्र 
मेत्री भाव होता है, वे सदा शांत रहते हैं । क्रोषके कारण होनेपर 
भी क्रोध नहीं करते । उनका जब बेर किसीसे नहीं होता है तब 
उनके भीतरसे द्वेष या भय निकल जाता है। मनमें सदा शुद्धि 
बनी रहती है | न वे अहकार करते हैं न वे द्वेष करते हैं । 
प्रज्ञा तथा च मंत्री च समता करुणा क्षमा । 
सम्यक्त्वसहिता सेव्या सिद्धिसोरूपसुखपदा ॥२६७॥ 
अन्वयाथ-ज्ञानीको उचित है कि ( सिद्धिसोस्यसुखभदा ) 
सिड्धिके अनुपम खुखको देनेवाली इन ( प्रज्ञा तथा च मैत्री च समता . 
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योंको ( भम्यक्तमहिता सेव्या ) सम्य्दशन सहित सेवन करें । 

मादर्थ-जो मद्दात्मा साधु मोक्षत्रुखको प्राप्त करना चादें 
उनको टबित है कि सम्यग्दशनकों ृहतासे पालते हुए भेदविज्ञानसे 
आात्माको जनात्मासे मिन्न विचारे, प्राणीमात्र पर मैन्नीभाव रखे 
शग द्वेप टालकर सममावक्ता अभ्याप्त करे, ठुःखी प्राणियोंपर करू. 
णामाव खखे तथा द्वेष करनेवाके 4 विरोध करनेवालों पर॑ उत्तमं- 
क्षमाभाव रकले | इनही सखियेंक्ति सद़रे वे मोक्षमगशको जाक्नकेंगे | 

सत्संगाति । ही 

भय याहि भवाद भीषात प्रीति च भिनश्ासने । 

शोक पूर्वकृतात्पापाथरीच्छेद्धितमांत्मनं! ॥ २६८ ॥ 

अन्ययाथ-(भीमात्‌ भवात्‌ भय यादिं) इस भयानक 'संसारके 
दुःखेसि मय कर ( जिनशासने न प्रीति ) जिन शासनमें प्रेम कर 
( पूवकदात्‌ पापात्‌ शोक ) पृर्थ किये ६ए पापसे शोक कर ( ग्रदि 
भात्मन: हित इच्छेव्‌ ) यदि आत्माकरा द्वित मव्यजीय करना. चाहता है। 

भावार्थ-आत्माका हित व मौंपे छूटकर' स्वाधीन होनेमें है। 
तब उसके लिये इस चातुर्गतिमय -संसःरमें' मेराःपतन” न ' हो ऐसे 

" कार्यो भयभीत रद्दना योग्य है तथा जिनवाणीका पठनपाठन करके 

-घर्मकों यथार्थ समझना योग्य है। तथा पूृ्चे किय्रे हुए पापों 
पश्चात्ताप करके आगेसे-बचनेकरी भावना करनी योग्य है।. ' 

कुपंसग। सदा त्याज्यो दोषाणां प्रविधायक! 

स गुगोडपि जनस्तेन रुछुतां याति तत्‌ श्तणं।व ॥२६९॥ 
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अन्वयाय-( दोषाणां प्रवित्रायकर: ) दोपोंको उत्पन्त करने- 
वाली ( कुसंसग: ) कुसंगतिको ( सदा स्याज्य: ) सदे। छोडना योग्य 
है ( तेन ) उस कुरसंगतिसे ( सगुण: अपि भनः ) शुणी मानव भी 
( ततक्षणात्‌ लघुतां य ति )दममरमें हलका होजाता है। 

भावांथ - परिणामों डी उच्चता रखनेके लिये धर्मात्मा व ज्ञानी 
पुरुषोंकी संगति करनी योग्य है। दुराचारी, मिथ्याहष्टी, 5०सनी 
रोगी पुरुषोंकी संगतिमे महान सदाचारी व गुणवान पुरुष भी के 
कित होजाता है। संगंतिमे दोषोंकी छाप पड़ जाती है। अतएवं सदा 
ही संतोंकी संगति बांहनीय है। 

मर्सड़ो हि दुधेः क।थे! सवेक लमुखप्ढ$. 

तेनेव गुरुतां याति शुणहीनो5पि मानवः ॥ २७० ॥ 

“अंन्वयाथे-( बुधेः +्चें।लपुखप्रर: सत्संग: / हि. काये: ) 
बुंद्धिमानोंकी सदा सुरूद'ई भत्सग्ति ही करना योग्य है (तेने ऐव) 
'उसीसे ही (गुंण्हीन: अपि मान्य: गुरुतं यातिः शुण रहित पुरुष भी 
मैंहानेपनेंको प्राप्त हो जाता है । 

: आवार्थे-धेर्मात्मो सज्जने सदाचारी दं ज्ञै|नी मानवॉकी संगति 
सदा सुख देनेवाली होती १ । सी सगतिएं बठनेसे गुणहीनके औगुण 
चले जाते हैं और गुणोंकी प्राप्ति हो न'ती है। मोक्षमार्गमें जो चलना 
'चादे उसके लिये ऐसे देव गुरु ग्ख्क्री संगति रंखनी योग्य है 
लिससे वीतगग विज्ञान महा 'भ्मझी छाए हृदयपर पड़े | 

साधूनां खह़मंगेद चेष्ठित परिन भवेत-। 
'हकेंगमासक्तया छांगेनामपि छय३ ॥ :७१ ॥ 


संत्संगति |. (१५ 
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अन्वयाथे-( साधुनां चेष्टितं ख़लसंगेन मलिन मवेत्‌ । साधु- 
ओंका चारित्र दुष्टकी संगतिसे मेला. होजाता है ( सेंहिकेय समा- 
सक्त्या / सिंहके बचेकी निकटतासे ( छागानां अपि क्षय: ) बकरोंका 
भी नाश होजाता है । ह 


मातरार्थ-साधुओंको सदा साधुओंकी सज्मनों शी. धर्मात्माओंकी 
ही संगति करनी योग्य है। यदि वे दुष्टोकी. दुगचारियोंक्री, विषय- 
'रम्पटियोंकी संगति करेंगे तो साधुओंके चारित्रमें कमी आसक्ती है। 
सिंहके बच्चोंके साथ बकरोंका नाश होना स्वाभाविक है।.. 


रागादयों महादोषा) खलास्ते गदिताः बुधेः 

तेषां समाभ्रयस्‍्त्याज्यस्तततिदृमिः दा नगे। ॥२७-॥ 

अन्वयार्थ-( रागादयो महादोषाः ते खल्शा: बुंपे: गढ़िताः » 
गद्देपादि महान दोष हैं, ये ही दुष्ट हैं ऐसा ज्ञ निर्वोनि कहा है | 
( तलवबिद भि नरें: धदा तेषां समाश्रय: त्य'54: ) तब तल्वज्ञानि 
योंको उचित है कि वे उनका संग सदाके लिये छोड़. दे । 


भावाथ-भांत्माके शान, सम्यक्त, वीये, चारिज्न, खुख़ भादि 
गुर्णोंक्री मलीन करनेवाली रागंद्वेषादि कपाय हैं। ये ही महान दुष्ट हैं 
बरी हैं। जितना जितना इनका प्रसंग, किया जाता है आत्मा बृंधको 
अतएव तत्वज्ञानी महात्माभोंको कमेबंघसें बचनेके लिये,व सुख- 
शांति पानेके लिये इनकी संगति छोड़कर ,समताभावकी , संगृति 
करनी चांहिये। वीतरागतामें तन्मय रहना योग्य हैं। 


८8३ अत 


रात ले कक कल करत धन लक काम मन मलिक कट कप 5 कि 
गुण पूज्य होते हें । 
गुणा; सुपूर्निता लोके गुणा; वल्याणशारकाः । 
भुणह।ना हि लाफेडस्मिन मद/न्तो5पि मलीमसा! ॥२७३॥ 
झअन्वएथि-( एणाः ढोके सुपुजिदा: ) गुण ही छोकमें पूने 
जाते हैं (गुणा: कल्याणकारकाः ) गुण ही कल्याणकारी होते हैं 
(जस्मिन्‌ ढोके हि; इस लोफसें निश्चयसे (महान्तः अपि गुणहीनाः 
सक्षीमसा:) महान (रुप भी यदि गुणहीन हों तो मलीन या नीच 
आने जाते हैं 
भावाथ-नगतपें कोई व्यक्ति माननीय नहीं है । व्यक्तिके 
गीतर यदि गुण ४! तो उसकी मान्यता होती है । ग्रुर्णोकी कदर 
जगत होती है। ५दि कोई बड़े ुलमें पैदा हुआ हो धनवान हो 
परन्तु गुण ९हिद हो. विदयाहीन हो, धर्मेहीन हो तो वह जगतमें मान- 
नीय॑ नहीं होता है। अतएव हरएकको गुणोंक़ी प्राप्ति करनी योग्य है । 
सहु'. 7रुतां थाति कुछहीनोउपि मानवः । 
निएुण। सकुछाब्योडपि छघुतां याति ततक्षणात्‌ ॥१७४॥ 
' अन्ययाथे- कुल्हीनः जपि मानवः) कुछ रहित नीच कुली 
झलुष्य भी क्यों न हो ( सह्ुणेः गुरुतां याति ) यदि उत्तम- गरुणोसे 
विमृषित हो तो महानपनेको प्राप्त होजाता है ( सकुछात्यः भपि ) 
यदि कोई ऊंच कुलका घारी हो ( निगुणः ) परन्तु गुण रहित हो 
तो वह (ततक्षण त्‌ लघुतां याति ) उसी समय दइलका माना-जाता है। 
भावाय-नीच कुंडी, भी घमें, सदाचार, परोपफार आदि 


बन 


गुण पृथ्य होते है । | १९७ 
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गुर्णोके कारण जगतमें माननीय होजाता है जब कि उत्तम कुलवाला 
भी मानव गधमेंसे, असदाचोरसे व परके दु:ख ०"हुंचानेते नीच 
माना जाता है। अतएुव ४>एक नीच या ऊंब कुछीको 35भ गुणोकी 
प्राप्ति यत्न करना योग्य है । ः 
सदृहत्त) पूज्यते देषेराखंडलूपुर!मरे:। 
अप्तद्रतत्तु छोकेसिपनिन्यतेउतों छु।रपि ॥२७५॥ 
अन्वयाथ-( सदजत्त: ) उत्तम प्रशेपदीय चारिजफा धारी 
मानव ( आखण्डलूपुर सर: देबेः ) इन्द्रादि देवोंके द्वग ( पूच्यते ) 
मान सन्मानको पाता है (अस्मिन्‌ छोके) इस लो$में (असी असदवृत्त।) 
जो कोई अप्तदाचारी है, निन्‍्दा भाचारका पालनेवाला दे वह 
(सुरे: भपि निंयते) देवेंहि द्वारा भी निन्‍दा पाता है। 
भावाथ-हन्द्रादिक देव भी उस्तीकी भक्ति या प्रतिष्ठा फरदे 
हैं जो धर्मात्मा है व चारित्रवान है। अपर्मी पापीरी देव भी निन्‍्दा 
करते हैं। अतएव मानवोंकी इस छोकमें प्रशंसापात्र होने व परलोकरमें 
छुख पानेके लिये सदा ही सदाचारी, धर्मात्या व परोपकारी होना 
योग्य है। मोक्षमार्गीको रत्तत्रयधर्मका साधन बड़े भावसे करना योग्य है 


चारित्रे तु समादाय ये पुनर्भोगमागताः । मे 

ते साम्राज्य परित्य्य दास्यमार्र प्रपेदिरे ॥७६॥ ..; 

अन्वयाथ-(ये तु चारित्रं समादाय) जो कोई चारि्रको पाकरके 
( घुनः भोगस्‌ आगता:.) फिर छोटकर भोगोंमें-फंस जाते हैं (है 
साम्राज्य परित्यज्य दास्य ,भावे प्रपेदिरि ). वे चक्रत्ती, राज्यों 
डोड़कर. मानो दासपनेको धारण करते हैं।, ., ह 


हर्ट ] तारसप्रंय टीका | 
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भादाथे-चारित्रके पालनेसे इस लोकमें भी यश, पूज्यपना, 
व झुखका लाभ होठा है तथा परलोकर्में भी शुभ गतिकी या मोक्षकी 
दि रोपी है। जो कोई गृहस्थ आत्मकर्याणफ्रे लिये गृहकी छोड़ 
झाघु होजातरे फिर भोगोंडी छालप्तासे साधुपना छोड़कर भ्रृहस्थ बन 
जावे तो वह ऐसा ही कहलाएगा जैसे कोई चक्रवर्तीना छोड़कर 
दासएना धारण करले | संयमका लाभ बड़े ही पुण्यसे होता है। 
अतृप्तिकारी भोगेक्रि पीछे संबमको नष्ट करना बड़ा भारी दोष है । 

शील संधारिणां पुंसां मनुष्येप्‌ सुरेघु च । 
। आत्मागोखमायाति परत्रेह च्‌ संतर्त ॥ २७७॥ 

अन्वयार्थ-( शील्संधारिणां पुंछां आत्मा ) चारित्रकों पाल- 
बेयाले पुरुषों दी आत्मा ( परत्र दृह च ) परढोकर्मं तथा इस लोक 
( मनुप्येषु सुगेघु च ) मनुष्योके भीतर तथा देवोंके भीतर '(संत्त) 
सदा ( गोरवम्‌ जायाति ) पृज्यपनेको प्राप्त होता है । 

मावाये-जगतमें 'चारित्र ही पूजने योग्य है। जो चारिजिवान 
होता है उनकी प्रतिष्ठा इस छोकमें 'भी होती है तथा परलोकमें भी 
बे शुभ गतिकरी प्राप्त होते हैं, बहुधा देवगतिमें जाते हैं। वहां उत्तम 
देवपद पाते हैं तब बहुतसे' देव उनकी प्रतिष्ठा करते हैं | अतएव 
स॒श ही'हितकारी जो चारित्र है उसको भेलेप्रकार पाकर नरजन्मकों 
कफ करना योग्य है। यह नरजन्म चारित्रहीन बिताया जायगा 
दो पुनः मिलना बहुत' ही दुरुभ होजायगा । 

आपंदो हि महाघोरो सत्यस्ताधनसंगतेः । 

निश्तीयेन्ते पहोत्सादः श्रीढंरक्षणंतत्परेः ॥२७८॥ 


गुण पृज्य होते हैं । [१९९ 


अन्वयार्थ-( सत्यसाथनसंगतैः ) जो साधुनन सत्य मार्गका 
साधन करते हैं ( महोत्साहैः ) बड़े भारी उत्ताहवान हैं ( शोल- 
रक्षणतत्पों: ) चारित्रके रक्षणमें तत्पर हैं वे (महाघोरा: भापद: दि. 
निस्तीयन्ते ) वे महान घोर आपत्तियेक्रि भीतरसे ही पार होजाते हैं। 

भाशर्य-जैसे साहसी पुरुष नदी पार कर लेता है-महाभ- 
यानक जेगलको पारफर जाता है, वैसे महासाहसी चारित्र रक्षामें 
तत्पर साधु मंक्षनार्गर्में बढ़े उत्ताहसे चलते हैं ओर घोर भापत्ति 
सेकट व उससे पड़नेपर उनको शांतिसे सहकरके मोक्षक्की सिद्धि 
कर लेते हैं। 

पर तत्क्षणतो म्रत्युः शीलसेयपपारिणाम्‌ । 

न तु सच्छीलमंगेव कल्पान्तमपि जीवितम्‌ ॥॥२७९॥ 

अन्वयाप-( शीलसंयमघारिणाम्‌ततक्षणतः रुत्युः बरं ) 
शील संयमके घारी साधुओंडा संगम पाल्ते हुए शीघ्र मरना अच्छा 
है (त) परतु (सच्छीलभंगेन) सम्यक शीलको भंग करके 
(कल्पांतम्‌ अपि जीवितं न वरं ) कस्पों कल्प जीना मी श्रेष्ठ नहीं है। 

भावाथ--परार्णोड़ी रक्षा संयम पालनेके लिये है अतएव प्राणांत 
पर्यत संपमको दृढतासे पालना चाहिये । यदि संयम घातका अव- 
सर हो तो समाधिमरण कर लेना चाहिये। फिर संयमकोी खंडन 
करके बहुत जीना ठीक नहीं है | यदि बहुत जीए भी. परन्तु सदा- 

- चार विहीन बने रहे-तो जीनेसे न जीना ही अच्छा है। 
घनददीनो5पि शीलाइय पूज्य सर्वत्र वि्ठपे । 
कीछड़ीनो घनाद्रयोपि न पूज्यः  स्वजनेष्णपि ॥२८९॥ .. 


२०० ] सारसप्रश्नय दौका ! 
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अन्वयाथ-(सबेत्र विष्टपे ) सबे जगह इहलोक्में ( शीलाद्यः ) 
चारित्रवान पृरुष ( धनहीनः अपि ) धनहीन भी हो तोभी (पृज्यः) 
आदरके योग्य है ( शील्द्दीवः ) जो च रित्र रहित (घनाढयः अपि ) 
घनवान भी है वह ( रूजने अपर ) अपने मानवोभें भी ( पूज्य: न ) 
पृज्यनीव नहीं होता है । 
भावाथ-इस जततमें शुण ही पृज्य हैं। जो महानुभाव गरीब 
हैं परन्तु शीलवान हैं, चारित्रशन हैं, वे जगतमें ७!क सम्मानको 
पाते हैं तथा जो घनवान तो हैं परन्तु चारित्र बि-न हैं, अप्तदा- 
री हैं उनको इस लोहमें कहीं भी आदर नहीं होता है। ये यहां 
भी तुच्छ होते हैं तथा परलोकमें भी दुर्गेतिको पाते हैं। 


वर शहुगृहे भिश्ना याचना शीलधारिणां | 

नःतु(सच्छीलमंगेन साप्राज्यमपि नीवितम्‌ ॥ २८१ ॥ 

अन्विधोधे-( शीरुघारिणां ) चार पालनेवालोको ( शत्रु- 
गृहे ) शत्रुके घरमें भी ( भिक्षा याचना व! ) भिक्षा लेना अच्छा 
है (तु) परन्तु (सच्छीरुमंगेव ) सदाचारको नाश करके ( साम्राज्य 
अपि जीवितम्‌ न ) चक्रवती होकर भी जीना ठीक नहीं है । 

भावाथे-सदाचारी धर्मात्मा साधु यदि शत्रुके घरमें चला 
जावे उप्तको भिक्षाके बढलेमें प्राण देने पढ़ें तोमी ठीक है, उसकी 
आत्माका कल्याण है, परन्तु जो चक्रवर्ती भी दो, परन्तु चारित्र- 
हीन झे तो उसका जीवन किसी कामका नहीं है । 

प्रयोजन यह है कि हमें अपने चारित्रझ्लों उज्वल रखना 
चाहिये । चारित्र ही जात्माका हितकारी-है व जगंतमें पूज्यनीय है। 


बरं सदेव दारिद्र्यं शीलेश्यसमन्वितम । 
न तु शीरूपिहीनानां विभवाश्रक्रतिन;॥ २१८९ ॥ . 
अन्वयार्थ-( शीलेशर्यस्मन्वितम्‌ ) शीकू या चारित्ररूप 

धन सहित ( दारिद्रय ) दलिदी भी होना ( सदेव वर ) सदा ही 
भ्रच्छा है (तु) परन्तु (शीलविहीनानां) जो चारित्रसे शल्य है (चक्रव- 
'तिंनः विभवाः न) उनकी चक्रतर्तीकी विभूशितयां भी ठीक नहीं हैं । 

भावार्थ-चारिको पालते हुए यदि कोई धनरहित है तो भी 
बह ऐश्वयमान है व. सदा ही माननीय है, परन्तु जो चक्रवर्ती भी 
हो परन्तु चारित्रशून्य हो तो वह निन्दनीय है। अतएव चारित्रको 
अले प्रकार पालना चाहिये। 

घनहीनो5पि सद्दूत्तो याति निर्वाणनाथतां । 

चक्रवत्येयपसदूत्तो याति दुःखपरंपराम ॥ २८३ ॥ 

अन्वया थे -(घनहीनः अपि) धनहीन भी हो परन्तु (सद्वृत्त) 
जो सम्यग्दशन सहित चारित्रका पालनेवाला हों सो ( निर्वाणनाथतां 
आति) मोक्षको प्राप्त कर लेता है (चक्रवर्ती अपि) चक्रवर्ती सम्राद्‌ 
भी ( असदवृत्तः ) मिथ्यात्व सहित कुमाचारको पालनेवाला हवो तों 
( दुःखपरपराम्‌ याति ; दुःखोंकी संदानको पाता रहता है । | 

भावायै-जात्म-प्रतीति सहित चारित्र ही जीवकों यहां 
भी सुखी रखता है, व आगामी भी सुखी बनाता है। निसको 
जात्मानन्दका अनुभव पूजा, पाठ, जप, तप, स्वाध्याय, सामा- 
'घिकके द्वारा आता है, वह घनहीन होनेपर भी सुख भोगता 
है। वह शुभगतिमें जाकर सुखी - रहता है। परस्प्रासे बह निर्वाण 





२०२ ] सारतमबय दीका | 


प्राप्त कर केता है, परन्तु जो चक्ररशोंक समान धनवान हो और 
भादार शृष्ट हो, न सम्यादशन हो, न आत्मज्ञन हो, न श्रावक्र 
त्रत पाले न मुनित्रद पाले किन्तु इिस्ा, अनम्तत्य, चोरी, कुशीछ, 
प्रियद पांच पापतें प्रदत्त करे तो ८5ह वर्श भी जाकछुलित रहता 
है। तथा मरकर नके व पशुगवियें जाइर हु.ख डठवा हैं। उसको 
इहुतसे दुःखमय जन्म घारण करने खइुंत हूं । 

पुखपतिर्भवेत्तेपां येपां ज्ीले छुनिमेलस ' 

व्‌ सच्छोल विद्वीनानां दिवत्तो5प सुखावह। ॥२८४॥ 

अखयाय-( येत्रां घुनिभठ शीडुत्‌ ) जिनका पवित्र चारिद 
है /तेतां ुखरात्रि; मवति) उनकी रात्रि सुखप्ते-निगकुल्तासे 
दीतती है (सच्छीलविद्दीनानां) जिम्का चाति्र ठीक नहीं है उनका 
( दिवसः अपि सुल्ावइ: न ) दिन भी चुखदाई नहीं है । 

भावाथे-चारित्रपे झाति हती है, चिन्ता नहीं रहती है, 
संतोष रहता है तब रात्रिक्ो सुखसे निद्रा आती है। परन्तु मिनका 
चारित्र टीक नहीं होता है वे चुतामण, शिक्तार, चोरी, वेदया, परस्नी- 
ग़मन, मांसाहार, मदिरा गन, अन्याय व तीज विष्यमोगोंकी लालसामें 
फँसे रहते हैं, उनको न दिनमें चेन है न रात्रिमें चेन है।वे भाकु- 
लता व चिंतामें गृसित रहते हैं। उ डे इष्ट वियोग, जनिष्ट संयोग, शरीर 
रोगी होनेकी बडढ़ी२ चिन्ताए सताती हैं। डनका जीवन कृष्टमय 
रहता है। अतएव बुद्धिमान मानवका कतेव्य है कि वह सदाचारी 


रहे, पाँच पार्पेप्ति बचे, भ्ाप्त भोगर्में संतोष रक्‍्खें व्‌ घमे साधन 
दत्तचित्त रह । 


“्मम्णन्यदशकुकिुनेलक ० नमक 
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काम क्राबाद हानवकारक हु । 


देह दहति कामामिनस्तत्क्ष्ण सम्मुदीरितम्ु । 

दद्धेपान: सपामग्र्य चिरकाहुसमानितम्‌ ॥ २८५-॥ 

अन्वयार्थ-( कामाम्मिः ) काममावकी जाग ( समुदीरितम्‌ ) 
जब उठ खड़ी होती है (तत्‌ क्षण देदं दहति ) तब उठनेके साथी. 
शरीरको जलाती है ( वर्धमानः ) जब वह फामकी अम्मि बढ़ जाती 
है तब ( चिरकाल्समुतानितम्‌ ) दीघेकाल्से अभ्यासमें छाई हुंह 
(समामझ्यं ) शान्तिको मुख्यतासे जला देती है। 

भावाय-काम मावक्ी आग बड़ी ही भयंकर है। जब इसकी 
ज्वाला प्रगट होती है तब जैसे मन जआाकुलछित होता है वैसे-ही 
हरीरका रुधिर जलने लगता है। जब वह कामकी चाह तीत्र वेग- 
रूप होजाती है तब तो बहुत ही. हानि करती हैं। दीघेक्नारसे किसीने 
शांतिका अभ्यास किया हो वह शांति शीघ्र ही:जाती रहती है । 
कामकी चाहकी आकुलतासे वह दिन रात दुःखी रहता दे ।-अतरव 
जिन निमित्तोत्ते काम भाव जाग्रत हो उन निमिरत्तेसे भछे प्रकार 
बचने चाहिये। अप्ति तो वर्तमान शरीरको जलाती.है परन्तु कामकी 
भाग प्राणीको भवभवर्में जलाती है । बह बढ़ी ही -मंयंकर' है।। 

'ऋ्रोमेन बर्षते कम दारुणं भववर्षेनम्र्‌ । 

साम्ये च ज्षीयत्ते सा्यस्तपसा सप्मुपाजितम ॥ ४े८६:॥ 

अन्वयाथ-(क्रोपेन: दारुणं भववधेन कम बंधते) क्रोध -कंपायसे 
मंबानक संसारको बढ़ानेवाला' कंमेबंध| बढ़ता दे (तएसा समुपार्नित्य: 
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च साम्यं सद्यः क्षीयते) तथा तप करनेसे जो प्राष्ठ की हुईं समता 
है वह शीघ्र ही नाश होजाती है। 

भावार्थ-क्रोधके समान कोई भयंकर आग नहीं है। परिणाम 
बड़े ही ऋर, क्लेशित व हित, होजाते दैं। इसताांणवे तीम्र चारित्र- 
-मोहनीय आदि अशुभ क्या बंध होता है जिप्तका फल भवमवमें 
दहुःखदाई होता है। वेरम[व १ई जन्मों तक चला जाता है। जिस 
पाधुने चिरकाक तक तप करके समताका अभ्यास किया हो उस 
सवे साम्यभावके भंडारकों यह क्रोधकी चिनगारी भस्म कर डाल्ती 
है। अतएव हरएक साधु या श्रावघ्रका परम घमे है किवह क्रोधकी 
अपिको कभी भड़कने न दें, उन निमित्तोसे .बर्चे जिनसे क्रोधकी 
वृद्धि होती है। शांतमावमें रमवा जीवनको सदा खुखी रखता है। 
परलोकमें भी सुखी जीवन प्राप्त होता है। क्रोषको जीते वही जिन है। 

सुदृष्पनसा पूर्व यत्कर्म समुपाभितम । 

'तस्मिन्‌ फरपदे यारित कोः5न्येपां कोधपद्देत्‌ ॥२८७॥ 

अन्वयार्थ-नोट-( यह छोक शुद्ध नहीं माल्म होता है) 
[सुदुष्टमनसा यत्‌ कम पूर्व समुताजितम्‌ ) अपने दुष्ट भशुभ 'सार्वेसे 
लो कम पहले बांधा जाचुका है ( तस्मिन्‌ फलप्रदे ) उदय आनेपर 
( कः अन्येषां क्रोध॑ उद्गहेत्‌ ) कीन बुद्धिमान्‌ दूसरोंपर क्रोध करेगा ! 

भावाथ-जब किसीको कोई कष्ट किसीके द्वारा पहुंचता है 
'ब किसीके द्वारा किसीका नुकसान - होता है तब उसमें दूसरा तो 
केवल निमित्त मात्र है, उस कष्ट या. हानि होनेका मूछ कारण उस 
. जीबी झपना ही अशुभ भावेंसि बांधा हुआ पापकर्म है। तब ज्ञानी 
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विचारता है कि इसमें मेरा ही अपराध है, ये तो निमित्त कारण _ 
मात्र है। मुझे इम+र क्रोध नहीं'फरना चाहिये। भला हुआ कि इनके 
निमित्तसे मेरा +भ क्षड गया ऐसा विचारकर समभाव रखता है।. 
विद्यमान रणे यद्बचेतलों जायते धतिः। 
कर्मणा योध्यमानेन कि विमुक्तिन जायते ॥ २८८ ॥ 
अन्वयाथे-( रणे विद्यमाने ) युद्धक्षेत्रमें रहते हुए ( यद्गत्‌ )' 
जिस तरह ( चेतसः धृतिः जायते ) चित्तको पेय रहता ही है (कर्मणा 
योध्यमानेन ) तब कर्मोप्ते युद्ध करते हुए ( विमुक्तिः कि न जायते ) 
मोक्ष क्यों नहीं होगा ! 
भावाय-जो साहसी होता है वह विजय प्राप्त कर लेता है।' 
युद्धमें जो ठहरेगा उसे अवह्य थैये और साहस रखना ही होगा नहीं: 
तो वह युद्धक्षेत्रमें ठहर नहीं सक्ता। इसीतरद जो यह विचार दृढ़तासे- 
करेगा कि मुझे अवश्य कमोको जीतना है तो वह अवश्य घेये और 
साहसके साथ आत्मध्यान करेगा । ध्यानके बलसे वह कर्मोक्ो क्षयः 
करके अवश्य मुक्त हो जायगा । 
सहित यः परित्यज्य सयत्नं पापमाहरेत्‌ । 
क्षमा न चेत्‌ करोम्यस्थ स क्ृतप्लो न विद्यते ॥ २८९ ॥ 
अन्वयाथ -(यः खट्दितं परित्यज्य) जो अपने आत्मकल्याणको 
त्याग कर ( सयल्न॑ पाप आहरेव ) यत्नपूवंक पापको एकत्र करता है 
_ (अस्पक्षमां चेत्‌ न करोमि) इसको क्षमा मैं नहीं करता हं (स कृतप्नः- 
न विथते ) वह कतपन्नी है, उसका सा ओर कोई ढतप्ती नहीं है। 
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भावार्थ-जो अजश्ञानी मानव आत्महितके कायको न करता हुआ 
विषयवासनाके छोमसे चारित्रकों छोड़कर अष्ट होजावे ओर पार्षोको 
करने लग जावे तो वह मानव बड़ा ही र्तप्नी ? । वर्योकि धर्मके 
प्रवापसे शुभर्सयोग प्राप्त हुए उसी धर्मका तिरस्कार करताः है वह 
मानव क्षमाका पात्र नहीं है | 
शत्रुभावरिथतान्‌ यस्तु कगेति वशवर्तिनः । 
प्रहप्रयोगतामर्थ्याव्‌ स शूर। रू च पंडितः ॥२९०॥ 
अन्वयाथ-( यः तु ) जो कोई ( शन्तु भावस्थितानू ) राग 
क्वेषादि शन्नुओंकी (वशतर्निनः भरोति ) अपने वद्य कर लेता है 
( प्रज्ञाप्रयोगसाम््थ्यात्‌ ) भेदविज्ञानके अभ्यासकी शक्तिप्ते ( स शूरः 
सच पंडित: ) वही वीर है व ददी पंडित है । 
भावाथे मेदविज्ञानक्ी पेनी छेनीमे राग्द्वेप'दि आत्माके वेरी 
जीत ढिये जाते हैं। जो महात्म। इन विमावोको विनय करता है बह्ठी 
सच्चा वीर है, वही सच्चा पण्डित है। 
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कलह व विवाद नहीं करना । 


विवाद हि मनुष्पाणां धमकामाथनाशकृव । . ह 
वेशन बंधुनन नापि नित्यं वाहितकमेणां ॥ २९१ ॥. - 
: अन्दया्थ-( मनुष्याणां विवाद हि) जो भानचोंभें परस्पर 
विवाद या झगड़ा करना है वह (,घमकझामाथनाशरूत्‌ ) घमे, अर्थ, 
काम तीनों पुरुषाओ का नाशकर डालता है ( वाहितकर्मणां ) कर्मोंके 
गे भोगनेवाके मानवेंके ,( वेगन्‌ वन्धुजनं नापि नित्य) वैरी 
स्‌ बन्धु जन कोई नित्य नहीं रा 
भारथ जगतमें झगड़ा ,ऋरनेमे बहुत -हानि डठानी ण्ड्त़ी 
है॥ कलहके कारण छात्रु अनेक हो जाते हैं । जगतमें न, अन्धृज़न 
नित्य है न शत्रु नि.य हैं। सभीछो अवस्था बइलनी पड़ती है। अत- 
शव ज्ञानीको उचित है कि-शांत जीवन वितावे, शंगल्वेष न हरे, 
विवाद न करे तब उभय:लोकमें सुख होगा। नोट-इमका भो भाव 
झेप्रशमें, आया सो लिया है॥ 
. *“धन्यास्ते मारता न त्यें ये सदा प्पया थुता! । 
: “बंचपानां न वे-छु-घा वि-।दं नेव कुवते ॥ २९१.॥ 
अन्वयाथ ( ते मानवा नि ये धन्या: ) वे मानवे नित्य धन्य 
है प्रशंमनीय हैं ( ये सदा क्षमप्रा युताः 3 जो' सदा क्षमागुणसें पूर्ण 
होकर ( वंचमाना न वे छ्षुब्धा ) दर रेंमे ठगे जानेपर भी आकुंलित 
नहीं होते हैं (विवं८ नेव कुवेते) किसीके साथ झगड़ा: “हीं ऋरते हैं 
भावा4-वहांपर दिगम्ज! जन सांघुओंको रंक्ष्यमें लेकर कहा 


२०८ ] सारसप्ृथप टीका | 
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है कि वे साधु सदा ही उत्तमक्षमा गरुणझों पालते हैं, कमी भी क्रोध 
करके अपने आत्माको कछुषित नहीं करते हैं, न किसीके साभ 
झगड़ा करते हैं। यदि कोई उनको ठग लेता है, उनके साथ कपट 
करता है तो भी वे संत महात्मा क्षमामावतत अपने कर्मोफा उदृब 
विचार कर सह छेते हैं। बचनोंति द मनसे कोई झगड़ा नहीं करते हैं। 


बादेन बहवो नहा ये5पि द्रव्यमहोत्वढः: । 
दरम्थपरित्यागो न विवाद; खलेः रूह ॥ २९३ ॥ 
अन्वयाथे ( वादेन बद्ववः नष्टा:.) परत्पर झगड़ा उठनेसे 
बहुत नष्ट होइुके ( येडपि द्वव्यमहोतकटा:) बढ़े २ धनिक भी नाश 
होगए ( खड़े; सह विवाद: न बर॑ जथेपरित्यागः ) दुष्टोंके 
साथ झगड़ा करना मच्छा नहीं। यदि द्व॒व्यका त्याग करना 
पड़े तो ठीक है । 
मावाधे-साधुर्जोको तो सदा सममाव रखना चाहिये, किसीके 
साथ वित्वाद न करना चाहिये । गहस्थोकों भी यह उपदेश है कि 
किप्तीके साथ लड़ाई झगड़ा न करें, लड़ाईकी जाग बढ़नेसे दोनों 
तरफ बहुत नाश, होता है। सज्ञनोंके साथ विवाद आनर्वे तोः 
जल्दीसे निवट जाता है, अधिक, हानि नहीं होती है, परन्तु दुजे- 
नोंके साथ झग्डवा तो ठीऊ ही नहीं है। यदि कुछ द्वव्यके त्याग 
झंगड़ा निवट जावे तो निवदा लेना चाहिये अन्यथा भारी हानि 
'उठानी पडेगी । इसका अभिप्राय यह नहीं कि दुष्टसे दबकर अपनी 
' हानि उठ लेना । थोड़ी हानिसे, दृव्यके देनेसे- यदि वह माव जावे 
'तो मषिके कढ़ाई झगड़ा न बढ़ाना । 


- * 


4 


कछह व विवाद. नहीं. करना । [२०९ 
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 अहंकारो. हि छोकानां विनाशाय.न रद्धये |. . 
यथा विनाक्षकाले स्याव प्रदीपस्य शिखोज्बला ॥२९४॥ 

* अन्ययार्थ-( भहंकार: ).भह्ंकार या-घम्रण्ड-( हि लोकानां 
विनाशाय ) निश्चयसे छोगोंका नाश करनेवाला है (न वृद्धये ). 
उससे उन्नति, नहीं होती है.( यथा विनाश्नकाले प्रदीपस्‍्य शिखोज्वला 
स्यात्‌ ) जैसे जब दीपक बुझने लाता है तब उसकी डी बढ़ नाती है। 

भावार्थ-गृहस्थोंको' उचित है कि 'घन, अधिकार, कुटुम्ब, 
राज्य आदिके 'होनेपर भईकार या घंमण्डे न करें, क्योंकि ये सब्ं 
पदाये नाशवन्त हैं। सम्पत्ति दोनेपर- नम्नता-व. विन रखना हीं 
शोमनीक है न.कि घमण्ड करता । जो अमण्ड करते और <द्वृभरोंको 
सता हैं, .तिरुकार करते हैं, उनको ऐसा प्रापका बन््र होज़ाता है 
कि बेह इसी जन्ममें उदय भाजाता है. और उसके फलसे प्रमण्डीका, 
पतन द्ोजाता है । .दीएककी ,छो बुझते समय. गढ़ जाती -है । वह. 
अहंकार करके मानो मिट नाती है।... ८ को 
हीनपोनिएु बंश्नम्प विरकालमनेकवा। .. . , : 
उदग्रोजे सदृत्‌ प्राप्ते कोझ्यो पाने. सप्ुदबहेत ॥२९५॥ 
थें-( हीनयोनिषु चिरकाछं -अनेकपा -बम्भम्म सकृत्‌_.. 
उच्चगोश्रे प्राप्तें)) यह.जीव /नीच योनियोर्िं दीपेकारू अनेक तरदसे:: 
जन अमंण... कर -चुकता ,“है- ;तब कहीं :पुण्पके -योगसे ' एक दफे- 
टर 4 योनिम्में जन्म; प्राप्त -कर्त। है.(. अन्य कः मन समुदवहेत्‌ ) 
सी दग्चामें कौन ऐसा-है..जो अद्दंकार करे । है 
आवा्थ-उच्च कुलक्े. जन्मऊा व धनादिका अभिमान परवा 
- १8 


वृथा है। क्योंकि इंप जीवको नीच कुछोंमें वारम्वार जन्मना पड़ता 
है व अनेकवार घनहीन होना पड़ता है, तब कहीं बड़े पुण्ययोगसे 
उंद्ध कुल्में जन्म होता है या घनवानपना 'प्राप्त होता है। ऐसे 
क्षणमंगुर संयोगके होनेपर ज्ञानी जीव अहंकार नहीं करते हैं, प्रत्युत 
विनयवान व नंम्र होंकर जगतकी सेवा करते हैं व धर्मंत्ताथन करके 
आत्मकल्याण करते हैं ।-मान ही विवादकी' जड़ है । 


बीतराग विज्ञानमय-मार्गें दलेभ-हे । 


रागट्रपों महंशत्र्‌ मोक्षमागमिलिस्ठुचों। ० 7! 
ज्ञानध्यानतपोरत्न हंरतः सुचिराजितेंय॥ २९५६ | “' : 
अन्वया्- ( रागंदूबी महाशन्न ) राग ओर द्वेष महाशत्रु हैं 
( मोक्षमागेम्‌ अल्म्लिची ) मोश्षके वीतशंग विज्ञानम मा्गकी छूँट 
नेवाले हैं: ( सुचि'जिनम ज्ञानध्यानतपोग्त्नं हँरतः ) ये दीघका- 
लसे संचय किये हुए ज्ञान, ध्यान, तेप, रत्नकों छंट लेंते हैं 
भावाथ- मोक्षमर्गीके गेसद्वेब त्यागरर खीतसंगं भावका ही 
शरण ग्रहण करना चाहिये । आंत्माके प्रबल बरी रागंहष हैं | ये 
ही आत्माकी ज्ञान ध्यान प्ताकी संम्पेत्तिकों हर .लेते : हैं: और इसे 
दीन; हीन, दरिद्री, पांपी, अन्यंधी, दुगंचारी बना देते: हैं. कर्षा- 
यवान कर देते हैं. ओर संमारके मयामक गतेमेंः ५८क देते: हैं ई 
चिरं गत॑स्य झंसरे वहुयोनितैमाकुले । 
श्ाप्ता सुदुलेभा वोधिः शैसिने जिनमापिते ॥ २९७१ 
अन्ययाथ-[ बेहुयोनि से कुज्े"संसारे”) 2४9 लाख योनि- 





__ .  वीतराग विश्ञानमय मांग दुरेभ है। | [२११ 
योसे मरे हुए संसारपें ( चिर॑ं गतरय ) अनन्तकाल्से अमण करते 
हुए जीवको ( जिनभाषिते शासने सुदुलेभा बोधि: प्राप्ता ) जिनेन्द्र 
भाषित धमेमें बड़ी कठिनतांसे ज्ञानका लाभ हुआ है । 

भावाये- दीरधकालीन संसोरमें एक तो मानव  भन्‍्मका पाना 

कठिन है;:दृंसरे-उत्तम कुछ, दीप आयु. इन्द्रिय पू्गेता, उत्तम देश, 
लैनधंमका-ससाग़म ये सेब साधन मिलना एकसे एक' कठिन हैं 
तिसपर-मी जैनघर्मका ज्ञान होनी तो बहुत ही कठिन है'। मिसको 
होजावें उसको उन्नित है कि. उस आत्मज्ञानको -सम्हालकर-रक्सेँ 
तथा प्रमाद छोड़कर आत्माका[ हित साधन करहें। यदि प्रमाद करेगा 
तो यह जंवसर फिर ने मिल्केगा |. हा 
अधुना तां समासोय संसारच्छेदकारि णीम |. .. .... 

अंपादों नोचितः कतु निमेषमपि घीमेंता ॥ २९८ |॥ 

_>अस्वयाय-( जधघुना), अब ( संपारच्छेदकारिणी तां>समा- 

- साथ), संसांरफो छेद करनेवाली उस, बोधिको पाकर (घीमता) 
बुद्धिमानकी, (-निमेष॑ शपि.) एक क्षेणमात्र भी ( प्रमाद: कह न 
डंचितः ) प्रमादं करना उचित नहीं है|. . .* ४» 
भावार्थ-बढी ही कठिनतासे जेनघमंका समागम होता है ॥ 

सथा उससे भी कठिन तत्वोंका ज्ञान है। ज्ञान होऋर श्रद्धान होना 
तो और भी कठिन है। श्रद्धान संहित शानहोनेपंर चारित्रके पाल- 
नमें बुद्धिमानको प्रमाद नहीं करना चाहिये, वंयोंकि मानवजन्मके 
वीत जानेका कोई समय नियत नहीं है । शीध्रातिशीम जालशुद्धि- 
का पुरुषाथे कर लेना उचित है। भुनि या श्राषफके व्यवहार 


२१५ ] सारसप्रय दीका | 
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चासित्रिके सहारेसे 'आत्मानुभबरूप निश्चय चारित्रेकी अभ्यास करनी 
योग्य है' जिससे जीवन सदा सुंखदाई होजावे । ह 


प्रभाद॑ ये तु -कुतति मूठा- विषयकाकसा; |... , ' 
नरक्ादिषु तियक्षु ते श्रमन्ति चिरनर5 ॥ २९९व। 


“वेयाथ-(ये ठु भूंढ़ी ) जो कीई मृदु पुरुष (विषयकांबंसाः 
एक्टियीके विंषयोंके रम्पर्टी होकरे ( प्रमोद कुतैति ) प्रमोद काते।ई 
€ तै लें! नेरकार्दियु तिंबेक्ष चिर अरमेन्तिं ) थे मोनब नरक तिमे 
आदि गर्तियर्मि दीभिकाल तक अमर करंते रहते हैं । 


भावथे मवसरको चूकना बढ़ी सारी: भूल है। जात्मज्ञालका 
लाभ होजावे तब भानवोंको आत्सध्यानका, विशेष हपाय करना ओगरे 
लिससे फर्मोश्ा क्षय-हो तथा-जबतंक अमोक्षका काम न हो संब- 
तझ देब या मनुष्य गतिमें जन्म हुआ करे, नरक वा पशु गतिएें 
जाना न पैंढ़े। क्योंकि इंन दोनों गतियोमें शारीरिक /भोर कष्ट भोगसे 
पहते हैं। मिथ्याइष्टि - जीव एंक दफे निगोदमें चक्ा जाते है तब... 
वहांसे उन्नति करते हुए द्वेन्द्रियादि, पर्याग्र पाना...ी बहुत दुलेग - 
है। मनुष्य होना तो बहुत द्वदी कठिन है। 
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स्वाधीन सख सच्चा सख है । 


आत्मा यस्य बशे नास्ति झंंतस्तत्य परे जना।। ., 
आत्माधीनस्य ज्ञान्तस्य त्रेलोक्य वश्वतिन ॥ ३०० ॥ 
अन्वयाथ-( यस्य वशे आत्मा नास्ति ) जिंसके क्ञाधीन अपना 
सात्मा नहीं है ( परे जना; कुत॑: तस्य ) उसके आधीन दूसरें मानव कैसे 
होसकते हैं ( आात्माघीनस्थ शांतस्य त्ेलोक्य॑ वशवर्तिनं ) जिसके 
जाघीन अपना जात्मा है व जो शांत है उसके आधीन तीन छोक 
होजाता है । 
' आावायं-जो जंपनी इन्द्रियोंको अपने वश रखता है,. जिर्सके 
सआधीन कपाय भाव है, जो शांत चित्त है, सहनशील है, क्षमा 
वान है, उसका ऐसा प्रभाव पड़ता है कि तीन लोकके प्राणी उसके 
आधीन होनाते हैं, आत्माके तरंग गुण प्राणीमात्रको वश कर छेते 
हैं। भतणएवं अपनी जात्माकी उन्नति अत्यन्त आवश्यक है। 
आत्माधीनं तु यत्सोरुय तत्सोरूयं बणित बुषेः 
पराधीन तु यत्सोए़ये दुःखमेव न तत्सुख ॥ ३०१.॥ 
अन्वयाथ-( यत्‌ सौरूय आत्माघधीनं ) नो आत्माका सुख 
स्वभाव है ( तत्‌ सौख्य बुषेः वर्णितं ) उसीको बुद्धिमानोने सुख 
कहा है ( यत्‌ तु पंराधीनं सोरु्य ) जो सुख. परांघीन है, इन्द्रियोंके 
विषयेके भाषीन है ( तत्सुस न॑ दुःख एबं ) वद सुख नहीं है, वह 
तो दुःखरूप ही है। 
' .. भावार्थ -इन्द्रियोंका छुख अतृप्तक़ारी है व तृष्णाकी दाहकों 
बढ़ानेवाला है, आकुलताका कारण है। जब कि  अतीन्द्रियं सुर 


१५१६४ ] सारसप्रुद्दद टीका । क्र 
- स्वाधीन है, आत्माका स्वभाव दे; भविनाशी है, निराकुछ है, कर्मोका 
क्षय करनेवार्ां है। अतएवं हुस सच्चे भात्मीक. सुखके लिये 
इंद्धिमानोंकों उप्णस करना योग्य है। इसका उपाय परसे मपत्व 
छोड़कर एक्क निम भात्माका ही ध्यान है | 
पराधीन सुस्त कहं राज्ामपि महोजसां । 
दस्मावेतद समालोच्य आत्मायत्ते सुखं करु ॥३०श॥ 
अन्दयार्थ-( महोजसां राज्ञां अपि ) महात्र॒ तेनस्वी राजा- 
दोको भी ( पराधीन सुख कष्ट ) पराधीन सुख कष्टका देनेवाला है 
(तज्मात्‌ एजत्‌ समालोबय) इसलिये ऐसा भेप्रकार देखकर (मात्मा- 
हे हे कुरु ) क्ात्मध्यावी अतीन्द्रिय सुखके किये प्रयत्न करना , 
द्ब्पि | 
' भावाये-इन्द्रिय सुखसे कभी तृप्ति नही होती। बडे२ राजा- 
जोंक्ी सी तृप्णा बढ जाती है। जब इच्छित वस्तु नहीं प्राप्त होती है 
ढंव उनको बढ़ा दुःख होता है तथा इष्ठ पदार्थंक वियोगका कष्ट 


होठा है। साधारण छोगोंकी तो बात ही क्या है। इसलिये यही उचित 
है कि इन्द्रिययुखको असांर जानकर आत्माके स्वाभाविक सुखके 


झाभका प्रयत्त किया जावे, जिससे उभेयलोकर्में जानंदका लाम हो। 
आत्मायत्त छुखे छोके परायत्त न तत्छुखं। 
एतव संम्यक्‌ विज्ञानंतों मुझेते माहुषाः क्य ॥३० शा 
. ' अन्वयाये-( छोके भात्मायत्ं खुखे ) इस छोकमें जो स्वाधीम 
झुल् है वही सुख है (परायरत्त तत सुख न ) पराधीन सुख सुख 
बढीं है (एतत्‌ सम्पकू विजानन्तः ) ऐसा भले प्रकार जानते हुए 
ईमानुषाः कर्थ मुझ्नन्ते ) मानुष क्यों इन्द्रियसुखमें मोह करते हैं | 


इ७०१०५७॥(४क//#/(अ(्68/8!08/8]8/9 (08९2 8//99/ 4 ध04[9॥978.49९१७7१३॥१8|899:7945]978840 68940७५९७//थ।। 8६ 


भावाथे-भत्तीन्द्रिय सुख आत्माका स्वभाव है। अपनेसे ही 
अपनेको जब चाहे तब भ्राप्त होंसक्ता है। वह कभी कम नहीं दोता। 
उसके भोगनेमें अपनी कुछ हानि नहीं है उल्टा कमोझ़ो क्षय होता 
है। ऐसे सुखके सामने इन्द्रियसुलल पराघधीन.है। पर पदाथोके व 
हन्द्रिय बलके भाधीन है, अतृप्तिकारी है। तृष्णा रोगवर्षेक है ऐसा 
भले प्रकार समझके बुद्धिमानोंका क्तेंव्य है कि वे उस झूठे इन्द्रिय 
सुखमें मोह न करें। जो जानते हुए भी मोह करते हैं यह बढ़े 
आश्रयेकी वात है । यह मोहनीय कर्मके तीत्र उदयका' दोष है । 
इस मोहके घटानेका उपाय जिनागमका सेवन दै। 


ह॥8॥089घरड शा0११ल्‍58क्‍श07॥॥ 


पारप्रह सखका बावबक है । 
नो संगाज्जायते सोख्य॑ मोक्षतापनमृत्तमस्‌ । 
संगाघ जायते एुःख सेसारस्य निवन्धनम ॥ ३०४ ॥ 
अन्वयाथे-( सेगात्‌ ) परिहग्रकी मृछसे ( उत्तमम्‌ ) उत्तम 
व ( मोक्षसाधन सोख्य न जायते ) मोक्षका साधनभूत सुख नहीं 
आाप्त होता है ( च संगात्‌ संसारस्य निबन्धर्न दुःख जायते ) कितु 
परिम्रहकी मृछसे संत्तारका कारण दुःख ही पाप्त, होता है । 

: मावाय-परिगिइका ममत्व त्याग देनेसे व विषयोंकी चाह 
मिटा देनेसे व मोक्षसे ओम 'करनेसे वीतराग भाव संहित जात्मामें 
रमण होता है तब उत्तम अ्तीद्विय सुख भी मिलता है तथा कर्मोरा 
क्षय भी होता है, संसार कटता है। परन्तु परिगहके  ममत्वसे ऐसा 
शअपूर्ष सुख नहीं प्राप्त दोसक्ता है। इतना ही नहीं, पापोंका बंध होता 
है जिससे संत्तार भी बढ़ता है ओर दुःखोंको भी सहना पडता दहै। 


२१६ ] सारसमुच्चय टीका । ... 


दःख्े झोच वथा है । 


पूर्वकमविपाकेन वाघायां यच् ज्ञोचनम्‌। 

ततीद स्॒दंष्टूट्य जरत वेचाहि ताइनस्‌ ॥ ३०५ ॥ 

अन्दयाथ -( पूर्वेकर्मविशकेन वाधारश बत्‌ च शोचनस्‌ ) पूर्व 
कमोके उद्यसे पीड़ा हो जानेपर उसके लिये सोच करना (तत इदं) 
सो ऐसा ही है जैसे ( स्व॒ृष्टम्य भरत्‌ वेचाहि ताइनम्‌ ) कोई दृद्ध 
बेल अपनेसे ही अपनेको काटले फिर पूछप्ते अपनेको ही मारे । 

भावाथें-कोई असमये वेल दुःखसे घबड़ाकर अपनेसे अप- 
नेको काट ले और फिर पूछसे अपनेको ही ताड़न करे तो यह उसकी 
मूखना ही है। उसने अपनेको ही काढा है उसका कष्ट उसको ही 
भोगना पड़ेगा । इसीतरह जो तीत्र कमे इस जीवने स्वयं बांधा है 
उम्रका जब उदय आजाबे फिर सोचना व घवडाना वृथा ही है, 
मूखता दै। वह अप्रने ही दोषका फछ है। बुद्धिमानोंको उचित है 
कि दुःखको समताभावसे भोग लेवें। 

अन्ये हि बाघते दुःख मानस न विचक्षणे । 

परने्नीयंते तूले मेरो। अंग न जातुचित्‌ ॥ ३०६ ॥ 

अन्वयाये-( मानस दुःखं ) मानसिक दुःख ( विचक्षणे न 
हि अन्ये बाघते ) बुद्धिमान पण्डितको कष्ट नहीं पेदा करता है 
किन्तु अन्य मूखेको ही सताता है ( पवने: तुले नीयते मेरोः #यगे 
जातु॒चित्‌ न ) पवनके वेगोंसे रुई उड़ जाती है किन्तु सुमेर गवतका 
शिखर कभी नहीं उड़ता है । 


ज्ञान पानेका फल, सखरूपरमण है.। .... [११७ 
डाते हैं व शोच करते हैं परन्तु सम्यग्तानी कर्मोंके दुःखंको जानेकर 
अपना ही अपराध जानकर सन्तोषित रहकरं समभाव रखते हैं | 
जैसे तीन पवन रुईके ढेरको उड़ा सकती है, परन्तु छुमेरु परवेतके 
शिखरको कदापि नहीं .उडा सक्ती है, वह निश्चल बना रहता है | 
साधुंजन परीपह व उपस्गोको बड़ी ही शांतिसे सहन कर ठेते हैं। 





जानपानेका फल स्वरूपरमण हैं। 


परं प्ञानफर्ल टत्तं न-विभूतिगेरीयसी । 

तथा हि वर्षते कमें सदटत्तेन वि्यच्यते ॥ ३०७ ॥ 

अन्वयार्थ-( ज्ञानफलं पं वृत्त न गरीयसी विभूतिः ) शाख- 
ज्ञान पानेकी सफलता उत्तम चारित्र पालन है न कि विपुरू धनकों 
झाभ ( तथा हि कम वर्धते ).विपुल घनके संयोगश्रे तो कमोका बंध 
बढ़ेगा जब कि ( सदवृत्तेन विमुच्यते ) स्वरूपाचरण रूप सम्यक्‌- 
चारित्रसे बंधका नाश होगा । ः 

भावार्थ-जो कोई विद्या पढ़कर व. शात्तरोंका ज्ञाता होकर 
उस ज्ञानके फलसे बहुत धनका संचय करना चाहता है वह कुफलकी 
चाहता है, ज्ञानका दुरुपयोग करता है।. क्योंकि धनरूपी परिग्रह 
मुर्छा बढ़ानेमें कारण होगा. जिससे कमोका अधिक संचय होगा, “पर- 
स्पराय संसार बढेगा। शाख्ज्ञानका फल वैराग्य है। तत्वज्ञानीको 
अथाश्चक्ति व्यवहार चारित्र पालकर निश्चय जःत्मरमण रूप चारित्रका 


रभ्यास करना चाहिये। जिससे नवीन कर्मोका संवर हो व पुरातव 
कर्मोकी निजरा हो और यह जात्मा बंधसे छूटकर मुक्त हो जाबे 
ओर शुद्ध होकर सदाके लिये कृतकृत्य और सुखी होजावे । फिर 
सवसवर्तें भटकना न पढे । 

सैवेगः परम कार्य अ्रतस्य गदित बुषैः ! 

तस्माद्ये घनमिज्छन्ति ते लिच्छन्त्यम्ृताद्विम ॥३०८॥ 

वयाथ-( अ्रतस्य परम॑ का संवेगः बुंबेः गदितं ) झाल 

ज्ञावका उत्तम फल वेराग्य है ऐसा बुद्धिमानोंने कहा है (तत्मात) 
उस शास्त्रदानसे ( ये घनं इच्छेति ) जो कोई घनकी चाइना करते 
हैं (ते तु अदतात्‌ बिष॑ इच्छंति ) वे तो अप्तृत पीकर विषकी 
चाह करते हैं । 

भावाथ-जिनवाणीका भलेप्रकार अभ्यास जो करेगा उसको 
खसार शरीर भोगोंसे बेराग्य आना चाहिये तथा उसे आत्मकर्मा- 
णक्ा प्रयत्न करना चाहिये । परन्तु जो कोई शास्त्रोंको पढ़कर संवेग 
भाव न प्राप्त करे ओर ,उस ज्ञानसे धन कमाकर घनवान होना चाहे, 
परिप्रहके ममत्वमें फंसना चाहे वह उस विद्यासे मोही बनकर दु्गेति- 
का पात्र बनेगा। वह ऐसा ही सूख है जेसा वह,मृख है जो अमृत 
ऐएीकर विष चाहे । जिनवाणीका स्वाद अमृतरूप है सो अमर-- 
अज़र मोक्षका कारण है, जिससे- भविनाशी मोक्ष मिल सकती हो | 
डससे संसारके तुच्छ विषयभोग करके सुख मान लेना विष ब्रहणके. 
समान है । 


सच्चा धन क्‍या है 
श्वुते तरते शमों येषां घर्न परमदुर्लमम्‌ । 
ते नरा। पनिन। प्रोक्ताः शेषा निधैनिनः सदा ॥३०९॥ ' 
अन्वयार्थ-(येषां परमदुलुम घन॑ श्रवत्नते शम:) जिनके पास 
बढ़ी कठिनतासे प्राप्त करेयोग्य घन-शास्तज्ञान, चारित्र व शममाव 
है (ते नराः घनिनः ओझोक्ता:) वे ही मानव घनवान- कहे गए हैं (शेषाः 
सदा निषेनिनः) बाकी मानव घनवान होकर भी निपनी हैं । 
भावार्थ-जिससे सश्चा सुख व संतोष मिले वही घन है । 
मानवोंको सच्चा सुख देनेवाले तीन पदार्थ हैं। शास्त्रोंका यथाथे ज्ञान, 
घुनि या श्रावकफा चारित्र पालन तथा सम्यददशैनसे प्राप्त. होनेवाला 
समभाव या शांतभाव । जिनको ये तीन महान गुण मिल गये वे ही 
. सबने धनी हैं | इनका प्राप्त करना वहा कठिन है । इनहीको प्राप्त 
करना भी चाहिये । जो झास्ज्ञान रहित, चारित्र. रहित, व सम्प- 
मशेन रद्वित हैं वे घनवान होकर भी निषेनी हैं। उनको संची छुख 
शांति कभी भी प्राप्त न होगी। वे इस जीवनमें भी दुःस्री होंगे व 
आगामी भी दुःखी होंगे । 


_छोकिक भोग ताधिकारी नहीं !। 


को बा ठृ्ति समायातो भोगेढ़ं/खितबन्धनेः हु 

देवो वा देवराष्यो वा चक्रांको वा नराधिप! ॥११०॥ . 

अन्वयार्थ-( दुर्तिवन्धने: सोगैः ) पापको बांधनेवाके भोगेलि” 
(कः व तूर्ति समांगातः ) कौन ऐसा है. जिसको दृति हो सक्तीः 


(३७... ... सारा टीका... ०...“ 


>+ ध्वधथ 2 4॥॥क॥9॥ 7 48॥444॥:88 8 &। || उणाब्रा। हवा ही) इाब्ा! के. 8 | ॥६684 


हो ( देव: वा देवराज: - वो चंक्रां$ः वा नशाधिप: ) चाहे वह देव 
हो या इन्द्र हो या चक्रवरतिःहो, यां. राजा :होः 
/  झ्ावार्थ-इनिद्रियोंकि भोगोंको भोगनेसे किसीको' भी तृप्ति नहीं 
होती ।: निधन होः यां; धनी हो, 'भोगरोगसे।.पीडित: सब <दुःखी हैं । 
इन्द्र. चक्रवर्ती, देव व: सजा तो पुण्यश्ाकी माने जाते: हैं:। वे दीभे- 
काक़. तक मनवांछित, इन्द्रियोंकि भोग करते हैं फिर “भी उनका मंन 
कभी तृप्त वहीं, होता है।, जैसे समुद्र नदीसे व अग्नि. ईंघनेसे -सृप्त 
“वहीं होती है. वैसे;:यह : मंन : विष्रयोक्रि - मोगसे तृप्त नहीं. होता:। 





अात्मा-ही सच्चा तीर्थ है। 

आत्मा छुमईत्तीय यंदासों प्रशमे स्थित: । 
४+. 'यथद्ांउ्तो प्रक्षमे नास्ति तंतंस्तीय निरंयेकम ॥ ३ है ।' 
“: अन्वयाथे-( यंदा आत्मा प्रशमे स्थित: जसौ सुमहत्‌ तींगे ) 
जिंसंसमय आत्मा शांतभावंषें स्थिर होजाता है वही महान तीर्थ है 
'( यदा असों प्रशमे 'नास्ति) और जब यह भात्मो शांतभावमें नहीं 
है ( ततः तींथे निरथेकम्‌ ). तब. तीर्थग्रान्ना' निरथेक है । 

मंवाध-संसारसे तौ-पौर .-त्तरे' उसे ही तींथे कहते हैं । 
संसारतारक एक जआत्माका अनुभव है, जहीं निश्चय सम्यग्दशीन 
निश्चय सम्यम्ज्ञांन |व॑ सम्यकृचारित्र तीनोंकी एंकता होर॑ही-है । 
आस्मानुभुवके समंयमें जात्मा शांत होता है, यही दशा सच्चा मोक्ष 
मांग है। इंस आत्ममनननको जागृत कंरनेके लिये व॑ शांत भावोंकी 


र 


प्रोप्तिके: लिये जो तीथैयात्री श्री संम्मेदोशिखर, गिरिनार-आदि-ती्य: 


जछ स्नानसे आत्मछद्धि नहीं। [ ३१२१ 
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स्थोर्नोंकी करता है बह यांत्रो सफेल है या साथक है परन्तु जिसको 
आत्मभावनाकी तरफ लक्ष्य नहीं है, 'देवल लौकिक समझें तीथथ 
स्थानोंपें जायगा, उसको मोक्षम्रागेका ल/भ न होगा इसलिये उसकी 


यात्रा निरथेकर है। केवल कुछ पुण्य बांध लेगा-मोक्षकी सिद्धि वह- 
कदापि नहीं कर सकेगा । 


जलस्नानते आत्मशःि बह । 
' शीकार्जले खा हंदिरस्प शरीरिणः 
।.. मे तु खातसा तीययेदू सर्वेवपि पहीतरे ॥३११॥ ' 
अन्ययायथ-(शील्जतजले स्तुं आप्य शरीरिए: शुद्धि) 'शीए- 
ब्रतक्ृपी जरके भीतर खान करनेसे इस आगीकी शुद्धि होसक्ती है 
( मद्ठीतले सर्बेप ततीमेंपु अपि ख्ाताय न तु ) किन्तु ुस एध्बीधें 
सबे डी नदियों्में स्वान करनेसे भी कद्ाप़ि शुद्धि नहीं द्वोसक्ती है। 
साबाथे-भात्माको करमोस्ते छुटना ज् रामहेंग भा्वेति छूटना' - 
यही अयोजन .है। उसकी सिद्धि नदियेंके स्नानसे कदाप़ि नहीं होगी- : 
( नहीं स्नान तो हिंसाका कारण दै ) किंतु शीक्मत प्रालनेसे होगी । 
अन्तरंग झीकछतत कबायोंकोीं मंद करके शांतभाव वज्रह्मरुपी झात्माम्रें 
रमण है, बाहरी अद्षचयेमें उनका त्याग है। जित्तका आत्मा शांतरसमें 
नित्य गोते खाता है वह नित्य आत्मगंगाएँ स्नात् क़र जहा है | 
यही सच्चा रनान है जो कमम धोता है.। अनेक नदियोंमें स्नान 
करनेसे आंत्माकी शुद्धि कर्मोसे कदापि नहीं दोस्ती है। उनसे तो . 
हिंसाके. कारण पांपका ही बंध होगा | इसलिये बुद्धिमान मानवको 
उचित है कि मद जात्मगेगामें नित्य संनान करके पवित्र शो । 


बज 


२११२ ] , सारसमुच्चय दीका | । 
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बत्वज्ञावका स्वान सच्चा स्नान हे । 


रागादिवजितं स्वाने ये कुवेन्ति दयापरा; 
तेषां निमंछता योगे न च स्लातस्य व[रिणा ॥३१३॥ 
अन्वयाथ-( ये दयापराः) जो दयावान पुरुष (रागादिवजित 
स्नान॑) राग हेषांदिसे रहित आत्माके स्वरूपमें रमण-करते' हुए उसीमें 
डूबकी लगाते हैं ( तेषां निरमेलताःयोगे ) उनकी शुद्धिं योग॑भ्यासमें 
होजाती है ( न:च ख्रातस्यःघारिणा ) किंतु जल्में खान करलेवालेकी 
शुद्धि जल्से नहीं होसंक्कीः है !? ४ 
ज्ावोर्थ-आत्माको कंमोसे छुड्ठानेका उपाय या' रागांदि मसे 
छुड़ानेकों उपांय वंतिराग विज्ञानमय आत्मकि : भीतर ख्तान करनों 
है। जलका खान आंत्माके भरवोंको शुद्ध नहीं कर सक्ता है। जल 
-खानसे हिंता होती है इससे पापका बन्ध होता है । दंयावान 
महात्मागणं 'जरुखानसे शुद्धि न मानकर भात्माके अनुभवसे शुद्धि 
होती है ऐसा निश्चय करके आत्मारूपी गंगामें खान करते हैं, यही 
सच्दा खान है।' आप 
. आत्मान स्रापयेन्नित्य ज्ञाननीरेण चारुणा। हि 
येन नि्ेछतां याति जीवो जम्मान्तरेष्वपि ॥३१४॥ .. 
अन्वयाथे-( जात्मानं नित्य चारुणा ज्ञाननीरेण खापयेत्‌ ) 
आत्माको सदा पवित्र ज्ञानरूपी जलसे नहलाना चाहिये ( येन जीवः 
जन्मान्तरेषु अपि निर्मेलतां याति) जिससे यह जीव भव भवमें:भी: 
कर्मेरूपी मेलसे छूटकर निर्मेह होजाता है । 


शरीर शरुचि-नहीं होसक्ता। ... | १३२१ . 
777 भावाओ-तलज्ञानमें रमण करना ऐसा पवित्र ज्ञान है जिससे 
ढेक्क इसी जन्ममें ही शुद्धि नहीं होती है, किंतु भवभवर्भें जात्म- 
शुद्धिदाता है। उनका भात्मा शुद्ध होजाता है, बह पदित्र संस्कार 
परलोकर्में भी बना रहता है। 


झरीर शांचे नहीं होसका । 


सर्वाशुचिमये काये.शुक्रशो णितसंभवे.).  . .. ,७; 

शुचित्वे येडभिवांच्छंति नह्टात्ते जुदचेतसः ॥३११९॥ 

अन्वयाय-( ये शुकरशोणित संभव सब शुलिंप्र काग्रे ) जो 
कोई बीये भोर रुंघिरसे उत्पन्न पृणपने अपवित्र शरीरमे ( शुचित्व॑ 
अभिवांच्छेति ) पर्वित्रेताकी वाछा'करते दें ( ते जढ़चेंतसः नष्टा: ) 
ये जदबुद्धि! अपना नाश करते हैं । 

मावा्थ-ेढे मानवेंदेद मोतेका रुथिर वे फिताको वीये इन 
दोनोंके संयोगसे पैदा हुआ .है :तथो हर जंगई मलमूत्र, रुषिट, कफ, 
दाहचेमेसे भग हैं| इंसके-नव बढ़े द्वर्रिप्ति-वं रोमकिद्रोति सदा मठ 
ही बहता ?ै। इसको कोई लाखों ८फे गंगाजलएँ स्वान फरावे तो 
भी यहें पवित्र नहीं होसक्ता | जें।- मंदिराकों' घड़े! पार्नीमें डुबानेंसे 
. बुद्ध नहीं होसक्ता। जो 'जलादियें इंसे शरीरका पदिंत्र' होना मानते 
.. हैं वे मर हैं । उनझो तत्व॑ज्ञानंका'होना कठिन है।” टी ४7 
ओदारिकगरीरेंडस्पिन्मपरंगातुमपैज्छची । ०, न्‍ 
शुित्व॑ येजे भिंपन्यन्ते पंशंवस्ते न' पानदो? ॥ 8 ६६॥ 


हे > 


ओदारिक शेरीरे ) इंत सात, धांतुमई भर्पविंत्र, औदारिक शरीर 
( शुचित्व॑ अभिमन्यम्ते:) पविन्रपना मानते हैं (ते पशवः न मानवाः) 
वे पृशु हैं मानव नहीं | : 

भावार्थं-मानवोंका शरीर ओदारिक है. जिसमें सात घातु. 
भरी हैं यह महा अपविन्न है। उप्तको पवित्र मानना ब्लकुरू मृर्खता: 
है | इसकी भी प्रविन्रवा जत्ववीनिके रमणसे थ: ध्यान स्वाष्यायसे: - 
होती है। महात्माओंके शरीर पृज्यनीय होजाते हैं) वास्तबर्म पृश्य- 
नीय भात्मा होता है उसकी संगतिसे शंहिर भी पृरंबनीन होजोता है| 


0ज ००० 
»+ 


पत्पेत्त झद्धापते वाणी मतो डानेन झुद्धपति-। 
युरुश्श्रषया कायः श्लुद्धिरिव संनातनः ॥ “३७ ॥ 

:> अन्ययाय्रे-(वाणी सत्येन शुद्धघते) मनकी शुद्धि सत्य-बोलः 
नेसे है (मनः- झातेत् शुद्धयति ) मनकी शुद्धि तत्वज्ञोनसे है (कार्ब:: 
गुर्युभूषया) कायको शुद्धि गुरुकी सेवार्मे है ( एव सतातनः शुद्धिः).-: 
यहू जनादि कालकी सनातन शुद्धि है4. .: .- :-- . का 

माबाभ-हमारे पाप्त मन वचन काय हैं, उनकी -ुद्विका' - 
उपाय बह है कि-हम- मनमें. त्त्वज्ञानका: विचार कं; मंनः फ्रवित्र रे 
होगा। बचनेसे सत्य शास्रोक्त-हितकारी/बचन बोलें;-इससे वचनकीः' 
शुद्धि बनी रहती है। कायकी-चुद्धि गुरुकी सेकासे या दुखी अके हुए. 
घर्मात्माणोंकी . सेवासे होती है । जिनका .मनः वचन कार्य इसतरह 
शुद्ू-रहता है वे हो मानब- महात्मा हैं व-पवित्र हैं। 


पनुष्प नीवनकी सफझता । [२२७ 
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मनष्य-जन्मका सफलता। 
स्वामोक्षोचितं इत्वे पृढेतिषयलालतेः 
सत्पछुखस्याथ तियदनरकभाजनम्र्‌ ॥ ३१८ 
अन्वयार्थ -( विषयलालसे: मूढे: ) विषयोंके लम्पदी मुख लोगेंने 
( सर्ममोक्षोचित नृत्व॑ ) इस मनुष्य जनन्‍्मको, जिससे स्वर्ग तथा 
मोक्षकी सिद्धि की जा सक्ती है ( स्वस्पसुखत्याथे ) भल्प इन्द्रिय , 
मुखके अथे खोकर ( तियेड़ नरकमाजनम्‌ छत॑ ) अपनेको तियेच 
गति व नरक गतिमें जानेके योग्य कर लिया। 

' भावाथें यह मनुष्य जन्म बड़ा ही दुलेम है। उसको पाकर 
ऐसा यक्न करना च'हिये जो जन्म मरणसे रहित मोक्षका छाभ 
होजावे । यदि कदाचित्‌ मोक्ष न प्राप्त हो तो स्वग तो अवश्य प्राप्त 
होजावे। यह तब.ही हो सक्ता है जब जैन घमेका श्रद्धापूर्वक साधन 


किया. नावे । जो. इस बातकों भूलकर विषय भोगोंमें फंस नाते हैं 
थे मरकर दुर्गतिमें चके जाते हैं।., का 
सामग्री प्राप्य.सम्पूर्णा यो विजेतु:निरुधमः 
: :विषयारिमहामेन्य तस्‍्य जन्म निरथयकंस ॥ ३१९ ॥ 
अन्वयाथ- ( सम्पू्णी सामग्री प्राप्प) सब अनुकूछ, साम- 
प्रीको पाकर (यः विषयारिमदापैन्यं विजेतुं निरुयमः ) जो विषय- 
रूपी शब्रुक्क महा सेनांको जीतनेका :इद्यम नहीं करता है ( तस्य 
'जम्म निरथेक्रम्‌ ) उप्तका:संप्तारमें जन्म व्यू है। , 
भावाथ-म॑नुप्य जन्म, इन्द्रियोंकी पूर्णता, दीर्घायु, छोक- 
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मान्य कुछ, उत्तम जिनधर्मक्ी संगति, निगकुरू आजीविका इत्यादि 
सब जनुकूछ साधन पाकर भी जो इन्द्रियोंके विषयोंके मोहमें 
फंस जावे ओर इन विषयोंको शत्रु समझकर उनके जीतनेका प्रवत्न 
करे तो उस मानवका जन्म व्यर्थ ही हुआ | नरदेह पानेका फू 
यही है जो आत्माके वेरी विषयक्रपार्योको जीता जावे, भिससे शीघ्र 


ही संसारका अ्मण दूर हो। 
“2०-6७ 5543 -€$-- 


पापराहित क्चन बोलो। 


निखच्य वदेद्वाक्यं मधुरं हितमर्थतव । 

प्राणिनां चेतप्तो5ज्हादि मिथ्यावादवहिष्क्ृतम ॥४२०॥ 

अन्दयाथें-( वाक्य निरवर्च, मधुरं, हित, अर्थवत्‌ , प्राणिनां 
चेतस: आह्हादि, मिथ्यावादब॒हिप्कृतम्‌ वदेत्‌) वचन ऐसा बोलना 
चाहिये जो पापगर्मित न हो, मीठा हो, हितकारी हो, अर्थ सहित हो, 
प्राणियोंके चित्तको प्रसक्ञ करनेवाला हो तथा मिथ्यावादसे रहित दो । 

भावाथ-वचनोंके करण जगतसे प्रेम या जगतसे द्वेष हो 
जाता है। इसलिये द्वेपोत्पादक हिंसाकारी, पीड़ाकारी, कुक वचन 
न कहकरे ज्ञानीको ऐसे वचन बोलने चाहिये मानों मम्ृत ही पिछा 
रहे हैं। जो वचन साथेक द्वितकारी व मीठा होता है वही वचन 
बोलना उचित है। झूठ कभी नहीं बोलना चाहिये | 

प्रियवाक्यप्रदानेन सर्दे तुष्यंति जन्तव३ । 

तस्पात्तदेव वक्तव्य कि वाक्येडपि दरिद्रता ॥ ३२१ ॥ 

अन्वयाथे-( प्रियवाक्यप्रदानेन सर्वे जन्तवः तुष्यन्ति ) मिष्ट 


संसार दभखके क्षयका उपाय | [ २२७ 
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वचन बोलनेसे सवे प्राणी राजी रहते हैं ( तत्मात्‌ तत्‌ एवं वक्तव्य ) 
इसलिये ऐसा ही प्रिय बचन बोलना योग्य है ( वाक्गरेडपि दरिद्रता 
कि ) वचनोंकोी मधुस्तासे कहनेमें क्‍यों दरिद्रता होनी चाहिये। 

भावाये -नगतमें शब्दोंकी कमी नहीं है। वुद्धिमान - सज्ज- 
नको उचित है कि मीठे वचन लोगोंसे बोले। मिष्ट वचन कहना. 
मानो अमृृतका पिलछाना है। अप्रिय कठोर शब्दोंकी काममें न ले। 
स्व शठ्द कोमल द्वितकारी होने चाहिये। 

७--+्बई़-क--- “्य-ज (9६:2० * ूकुन-न- 

संसार-दुःखंके क्षयका उपाय । 

त्रते शीलतपोदान संयमो5ईतपूणनम्‌ । - 

दु!खविच्छित्तये सर्व प्ोक्तमेतन संशय॥ ॥ २२२ ॥ 

अन्वयाये-( दुःखविच्छित्तये ) संतारके दुःखोंका नाश कर- 
नेके लिये (ब्रत॑ं शीलतपोदानं संयमः अहंत्यूजनस एवत्‌ से 
प्रोक्ते न संशयः ) मुनित्रत या श्रावकत्रत, ब्रह्मचये, १२ प्रकार तप 
चार प्रकार दान, संयम तथा अईतका पूजेन ये सब उपाय कहे 
गए हैं। इसमें संशय न रखना चाहिये .। न्‍ 

भावार्थ-जो इस जन्‍मके व भागामी दुं:खोसे बचना चाह 
उनको अपनी शक्तिके अनुसार अद्दिसादि पांव ज्रतोंको पाछना | 
चाहिये | ब्रह्मचये पर विशेष लक्ष्य देना चाहिये। बारह प्रकार तप , 
करना चाहिये। आद्वार औषधि आदि दान करना चाहिये। नियम:व 
प्रतिज्ञा लेनी चाहिये व अहँतू भगवानकी' अ्रद्धापर्षक पूजा करनी 
चाहिये । उन्हीं उपायोंसे कमेका नाश होगा । 


श्८ ] सारसम्ुच्चत टीका । 


दृणत॒ल्यं पद्धव्ये परं च स्वशरीरवव । 

पररामा समा मातुः पश्यत्‌ याति परं पदस ॥१२३॥ 

अन्वयाथ-( परद्वव्यं तृणतुर्य॑ ) दूसरेके घनको तृणके समान 
(परं च स्वशरी/वत्‌ ) दृसरेके शरी'को अपने शरीरके समान ( पर- 
रामा मातुः समा ) परल्लीको माताके समान ( पर्यत्‌ ) जो देखता 
है ( पर पद याति ) वह परम पद मोक्षको पाता है | 

भावार्थ-द्वरएक मानवको अहिंसामत मलेप्र छार पालना चाहिये। 
जिसके पास जो वस्तुएं होती हैं वे उसे प्राणॉसे अधिक प्यारी होती 
हैं। इसलिये उसकी वस्तुओंको चुगना बड़ा दोष है, बड़ी हिंसा है। 
अतएव परंके धनको तृणके समान देश्वकर उसकी लालसा न करनी 
चाहिये । जैसे अपने शरीरकों कष्ट पहुंचता है तो वेदना होती दै 
वैसे यदि दूसरेके शरीरमें मैं कष्ट पहुंचाऊंगा तो वेदना होगी ऐसा 
समझकर किसीको सताना न चाहिये। त्रह्मचर्यत्रतकी रक्षा परस्रीको 
माताके समान देखना चाहिये । स्वद्धीमें ग्ृहस्थको संतोष रखना 
चाहिये । ये ही बातें मोक्षको पहुंचा देती हैं । 

सम्यक्त्वं समतायोगो नेःसंग क्षमता तथा। 

कपायविपषयासंग! कमेणां निजेरा परा॥ ३२४ ॥ 

अन्वयाये-(सम्यत्तव) सम्यग्दशन-तत्वाथंका श्रद्धान (समता) 
वीतरागता (योगः) ध्यान ( नेःसंगं) परिगहका त्याग (क्ष॑मता)-क्षमा 
( तथा कषायविषयासंग: ) तथा विषय - कषायका त्याग ( कमेणों' 
परा निभरा ) ये सब कर्मोकी बड़ी निजरा करनेवाले हैं । 

भावार्थ-कर्मोके प्रचुर छूटं जानेके रिये सम्यम्दशेन सहित 


संप्तार दुःखके प्यका उपाय [ ६२९, 


चीतगगका, ध्यानक्रा, अपरिग्रहरा, क्षमाका, विषय कषायोंक्े 
त्यागक्का अभ्यास मोक्षक्रा सापन है। हनको निरंतर पालना चाहिये। 

अय॑ तु कुलभद्रेण भवविच्छत्तिकारणम्‌ । 

रब्घो पालशवभाषेन ग्रेथ: सारसमुच॒य ॥३१९॥ 

अन्ययायथ-( बारुख़मावेन कुलभद्रेण ) भज्ञान स्वभावघारी 
कुलभद्र आचायेने ( जय तु सारसमुच्यय ग्रल्थः भवविच्छित्तिकारणं। 
हव्घो ) इस सारसमुच्चय ग्रन्थक्रों संसारकी स्थितिको काटनेके लिये 
रचा है | 

भावार्थ - श्री कुल्मद्राचायने केवक भात्मकर्पाणके देतु हस 
ग्रथफो रचा है, और कोई ख्याति पृनादिकी चाह नहीं है। 

ये भकृत्या भावयिष्यंति भवकारणनाशनस । 

तेडचिरेणेव कालेन प्राशे प्राप्श्यंति शाम्पतम्‌ ॥३२६॥ 

अन्वयाथ-( ये भवकारणनाशनम्र्‌ भत्तया भावयिस्येत्रि ) जो 
कोई पंप्तारके कारण कर्मोक्ो क्षय करनेके लिये भक्तिपुवेक इस ग्रंथकी 
भावना करेंगे (ते अच्रिण एव कालेन श्राश्वतम्‌ प्रा प्राप्त्यंति ) थे 
थोड़े ही कालमें अविनाशी अम्रतमई भोजनको खा सकेंगे अर्थात्‌ 
मोक्षक्ा लाभ करेंगे । 

भावारथ-इस ग्न्थमें छुगमतासे मोक्षका उपाय बताया है व 
आत्मानंद पीनेका मार्ग झरूकाया है। जो कोई इसे चांरबार पह़ेंगे थे 
सच्च सुखको पाएंगे। 

सारसप्ुच्चयंपरदये पठन्ति समाहिताः । 


ते सवल्पेनेव कालेन पद यास्यन्त्यनामयं ॥ १२७ ॥ 


२३० ] सारसप्रश्चय ठदाका । 


अन्वयाथ-( ये समाहिता: एतत्‌ साधसपुच्चये पठन्ति ) जो 
समाधान चित्त होकर इस सारसमुच्चय अन्थको पढ़ेंगे (ते स्वल्पेन 
एवं कालेन अनामय पद॑ यात्यन्ति ) वे थोडे ही कालमें सर्व रोग 
रहित अविनाशी पदको पासकेंगे। 
भावाथ-इस अन्थका शांतिसे मनन वेशग्यका कारण है। 
वैराम्यसे ध्यानकी सिद्धि होती है | ध्यानसे मोक्ष प्राप्त होता है । 
नमः परमसद्ध्यानविध्ननाशनहेतवे । 
पहाऋत्याणसम्पत्तिकारिणे५रिप्ठटनेमये ॥ ३१८ ॥ 
अन्वयाथे-( परमसदध्यानविभ्तनाशनहेतवे ) परम सुन्दर घर्म- 
व्यान व झुह्नध्यानमें विश्नोंकरी नाश करनेके कारण व ( महाकल्याण- 
सम्पत्तिकारिणे ) महाऊल्याण रूप शिवसम्पदाके कारण (भरिष्टनेमये) 
ओर भरिष्टनेमि बाइसवें तीथंकरकों ( नमः ) नमस्कार हो । 
मावार्थ-श्री नेमिनाथ भगवानकी भक्ति प्रदर्शित करते हुए 
कुलमद्राचर्यिने सारसमुच्य अन्थक्ना निर्माण क्रिया है मतणव अंतर्मों 
श्री नेमिनाथजीको ही नमस्कार किया है ; 


>---वगयकाक्( वाटर 
दोहा- संगल श्री अरहंत हें--मंगल सिद्ध महान । 
संगल खूरि उबझाय हँ-मंगल साधु प्रमान ॥ 


३१-८-३५ ] ु त्र० सीतरूप्रसाद । 





अनुवादककी प्रशस्ति। ह 
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दोद्दा | 
गुहगांता फरेखनगर, है विझ्यात सुवान। 
अग्रवाल शु॒म वेशमें, गोयल गोत्र महान ॥ १ ॥ 
पृथ्वीराज शृहस्थ हैं, मेन धर्म लवलीन। 
पेढा बांटे नगरमें, नाम प्मी रखदीन ॥ २ ॥ 
सुत जवालापरताद हैं, ता छुत इन्दररान | 
ता सुतई रायसिह नी, चले सुवाणिन काज ॥ ३ ॥ 
आए लक्ष्मणपुर बसे, हुए धनी व्यापार । 
ता सुत मंगलपैननी, हैं विद्वान अपार ॥ ४ ॥ 
ता छुत मवसनकाल नी, तिनके सुत दो भाज । 
संतरलनी प्रथमहें, ठृतिय जु सीवल साज ॥ ५ ॥ 
विद्या पढ़ गाहंस्थम, बत्तिस वय उलझाय । 
चित उदास भ्राचक भये, श्रमत धर्म लव छाय ॥ ६ ॥ 
उन्निससतोपर घानवे, विक्रम सम्बत आय | 
लक्ष्मणपुर बासा किया, वर्षावें सुखदाय ॥ ७॥ 
जेन दिगम्वर घर यहां, शत संख्या अतुमान । 
साधत मे सुप्रेमसे, मानत श्री जिन आन ॥ ८ ॥ 


१३१२ ] सारसप्रुश्दय टीका ' 
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चोक गन अहिया तथा, गेन सआदत जान । 
ढालिगज चार्वाग्में, मेद्रि पष्ठ प्रभान॥ ९॥ 
गृह चेत्यालय तीन हैं, बाहक पाठशाला जान। 
ओषधिशाल्य एक है, जेन वाग छुखदान ॥ १० ॥ 
साधुजनके- संगम, रहा धर्म रत्त चाख। 

ग्रेथ छिखनमें कालको, सफल किया हित राख ॥११॥ 
श्री कुभद्र महान हैं, ज्ञाता श्रत आधीश । ' 

सार समुच्चय ग्रेथको, लिखा परमगुण इंश ॥ १२॥ 
तिप्तकी भाषा वचनक/, हुईं गुरू परसाद ' 

पढ़ो पढ़ावो भव्य जन, पावों आत्म प्रसाद ॥ १४ |! 
सफल करो नर जन्मको, जेनपर्म रस लेय | 

हो पविन्न यह आत्मा, कम संग तज देय ॥ १५ ॥ 
भादों सुदी दोष्ण दिना, शनीवार दुखहर ।' 

संवत उन्निसवानवे, टीका लिखी उदार ॥ १६॥। 
भूल चूक दुछ होय तो, शिदृज्जन अरदास । 

क्षषा करो शोधों सही. कहे सुखोदधि दास ॥ १७ ॥ 
सत्तावन वय धारता, सीतक जिनका दास । 

पूण आयु तक धमे. जिन, करूँ हंदय पुटवास ॥१८॥ 


